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2२१. साता पहुँचाना शुभ कार्य है 
ख्रावक : अद्रत का शस्त्र नहीं 
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२५. सेवा करना धर्म है 
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सहधर्मी को भोजन कराना पाप नहीं है 
२६. प्रतिमाधारी को दान देना पाप नहीं 
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२८, श्रावक के धर्मोपकरण पाप में नहीं हैं 
प्रमारजनिका जीव-रक्षा के लिए है 
२६. धर्मोपफरण सुप्रणिधान हैं 
अनुकम्पा-अधिकार 
4, रक्षा फरना अहिंसा है 
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साधुमार्गी परम्परा में महान क्रियोद्धारक आचार्य श्री हुक्मीचन्दजी 
म.सा, की पाट-परम्परा में पष्टम्‌ युगप्रधान आचार्य श्री जवाहरलालजी 
महाराज विश्व-विभूतियों में एक उच्चकोटि की विभूति थे। अपने युग के 
क्रांतदर्शी, सत्यनिष्ठ त्तपोपूत संत थे। उनका स्वतन्त्र चिन्तन, वैराग्य से 
ओतप्रोत साधुत्व, प्रतिभा-सम्पन्न वक्‍तृत्वशक्ति एवं भक्तियोग से 
समन्चित व्यक्तित्व स्वपर-कल्याणकर था। 
आचार्यश्री के विचारों में मौलिकता तो थी ही, साथ ही उन्हें जन- 
जन के समक्ष रखने का भी साहस था। इसका पता इसी बात से लगता है 
कि दे अपने रष्ट्रकण और राष्ट्रधर्म को साधुम्यादा में भी भूले नहीं 
बल्फि खादी, अफ्ृतोद्धार, देशभक्ति एवं शष्ट्रप्रेम के विचारों को 
यधनों में व्यक्त करते रहै। इतना ही नहीं, अल्पारभम-महारम्भ जैसे कूट 
श्म को आपने तार्किक युक्तियों तथा आगम-प्रमाणों द्वारा यंत्रनिष्यन्न 
पस्तुओं को प्रयोग में लाने को महारग्न एवं मानवीय श्रमनिष्यन्न वस्तु का 


“ 
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उपयोग करने में अल्पास्म्म सिद्ध किया था। 
5ा्दार्दक्षी मानदता के परम पुजारी थे। मानप्ता आपकी दृष्टि में 
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निवासी शासननिष्ठ, सुश्रावक एवं गुरुभक्ष्त श्री डालचन्द भूरा (पुत्र 
स्व. भीखमचन्द भूरा) ने इस ग्रन्थ के प्रकाशन व्यय की सम्पूर्ण राशि 
सहर्ष प्रदान की। श्री डालचन्द भूरा इस हेतु साधुवाद के पात्र हैं। 
श्री डालचन्द भूरा इस ग्रन्थ के रचयिता पपष्टम्‌ युगप्रधान आचार्य 
श्री जवाहरलालजी मे. सा.; सप्तम्‌ आचार्य श्री गणेशीलालजी म. सा.; 
अष्टमू आचार्य समता-विभूति श्री नानालालजी म. सा. की सेवा-निष्ठा 
में सदा अग्रणी रहे हैं एवं वर्तमान आचार्यश्री के प्रति भी आपकी समर्पणा 
एवं सेवा अनुकरणीय है। संघ एवं समाज की सहज सेवा में ही आपकी 
आस्था रही है। आप शारीरिक वृद्धावस्था में होते हुए भी एक सजग 
श्रावक हैँ. तथा संघ-कार्यों में यथाशक्ति सचेष्ट एवं संलग्न हैं। 

इस नव्यतम संस्करण के परिशोधन में वर्तमान आचार्यश्री १००६ 
श्री रामलालजी म. सा, एवं साध्वीश्री विपुलाश्रीजी म. सा. के श्रमपूर्ण 
योगदान के लिए हम विशेष आभारी हैं। संस्था इस ग्रन्थ के कुछ अंशों के 
पुनरावलोकन एवं संशोधन के लिए साध्वीश्री ज्ञानकेंवरजी मं, सा. का 
आभार व्यवत करती है। 

ग्रन्थ के स्वरूप एवं साज-सज्जा के लिए मुद्रण संस्थान 'सांखला 
प्रिण्टर्सी के श्री दीपचन्द सांखला, अनुलिपि संशोधक श्री माणक तिवाड़ी 
'बन्घु" तथा प्रत्यक्ष-परोक्ष जिनका भी सहयोग मिला है, हमारी संस्था 
आभार स्जीकार करती है । 

पिलेषु फिमूघिकम्‌ । 


भंदरलाल कोठारी मेघराज बोधरा 
आाडाहः मंत्री 


महान्‌ ऋषि-महर्पियों ने एवं प्रवुद्ध सन्‍्तों ने मानव के हित एवं कल्याण के 
लिए धर्म का उपदेश दिया है और धर्म की विशद व्याख्या की है। आगम, धर्म- 
व्याख्या के कोप हैं। उनमें धर्म के विभिन्‍न प्रकार बताए हैं। परन्तु जीवरक्षा, 
अनुकम्पा या दया को धर्म का मूल कहा है। तीर्थकरों के प्रवचन एवं जैन आगम के 
निर्माण का मूल प्राणी हित एवं रक्षा ही रहा है। भगवान्‌ के प्रवचन देने के उद्देश्य 
को अभिव्यवत करते हुए प्रश्नव्याकरणसूत्र के प्रथम संवरद्वार में लिखा है-- 

सब्व जगजीव रक्‍्खण दयइयाए पावयर्णं भगयवया सुकहियें 

भगवान्‌ ने प्राणी-जगत्‌ के समस्त जीवों की रक्षा रूप दया के लिए 
प्रदधन दिया। 

प्रस्तुत पाठ में जन आगमों की रचना का उद्देश्य जीवरक्षा रूप दया को 
बताया हैं। अतः जीवरक्षा रूप धर्म जैन धर्म का प्रमुख अंग है। अतः जो व्यक्ति 
जीवरक्षा में धर्म मानता है और उसका विधिवत्‌ पालन करता है, वह तीर्थकर की 
आशा का आराधक है। इसके पिपरीत जो जीवरक्षा में धर्म नहीं मानता, उसमें 
पाप एवं अधर्म बताता है, वह दीतराग आज्ञा की अवलेहना करने वाला है | 

जैन धर्म ही नहीं, अन्य धर्म भी जीव रक्षा को सर्वश्रेष्ठ एवं प्रधान धर्म 


खान: न, ## ४ 


नते हैं! महाभारत के शास्तियर्द में लिखा है-- 
प्रथ्षियां रक्षण उक्त प्र॒त्युः #ता हि जन्तव: / 
खात्याफ्ग्येन जानदश्िए्ष्टि सर्व्य जफा/वतग // 


> ० जनक 


जैसे मनध्य को अपना जीदन इष्ट है उसी तरह सभी प्राणियों को झापना 


॥ 2८ 


जद 


ना 5 कम ग्रिय $, ज़ी गन मरने के वफोके बल्ले 2 अत्त अर, अपनी 
एन श्य छ|। संबद जाय मरने से उरते , अतः सदर अपना आत्मा के समान 
समझयार, उनकी प्राणरक्षा करनी घछाद्टि 

.2)...५ 3 ्ितमेध 

इशबद याध्ययायरय, काट एछापयतमांड या। 


अत + 5३० हक. लि प्रि त्य्ज्य बरांगप्की कर, जा + आम न्न्जीड आह 2 मं “नह कर ढ़ कै. 4. 
एनसऑटे प्रियय, जावा जववित यिच्यते/। 


ध्ि 


याप मार जाने जले पुरुष वो एक उमेर करोड़ों रुपए का धम-टैभद दिया 
ला 54 
5 बह का के >> रिज्क ०४५७३ कक पल अेडड अंजलक ऑल अकोक >> रा] ६० +-द. नरक 
9 आए 5४5 अर घभरुफा फापच, की बह उबर की इधांग काश हाएन पृ 
हु रिजिकनाा3क | 
६४-१६ ६३) ६5 
>थ बज जनक छह जभ. अरिकनओं सो "७3:४४ 
छपकीएई रुझ्ाण उधर फाउडआ: लॉाययिसाउजाए । 
डक कक बे टजान टैग ट ० हएए बकूक है <लक ट 0 फन्का अकट 3 
42 2९५४०८८०४/४ ४7०7; इससश्खडतल | / 
फीसस्ग परस्दओ: औरत कमो 273 उोरली: परी इपीए> इरहीरोष्र उनाओे। हर 
00७ जा ३ अहहचर सा अर फिसए हैँ। 6 सब जा अु६धचघचच१ ओके मदर अप 22 
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७. तेरापंथ के साधु के अतिरिक्त सब प्राणी कुपात्र हैं। 
८. तेरापंथ के साधु के सिवाय अन्य को दान देना, मांसभक्षण, मद्यपान, 
आर वेश्यागमन के समान एकान्त पाप है । 
&. पुत्र अपने माता-पिता की और पत्नी अपने पति की सेवा-शुश्रूषा करे, तो 
उसमें एकान्त पाप होता है। 

१०. यदि किसी गृहस्थ के घर में आग लग जाए और द्वार बन्द होने के कारण 
उसका परिवार बाहर नहीं निकल सकता हो, और प्रज्वलित घर में मनुष्य, 
स्‍त्री और बच्चे आदि आर्तनाद कर रहे हों, तो उस समय उस घर के द्वार 
को खोलकर उनकी रक्षा करने में एकान्त पाप हाता ह गौर द्वार नहीं 
खालने मे धम | 
कैसी विचित्र कल्पना है, इनके प्रथम आचार्य भीखणजी के शब्दों में ही 

पढ़िए। वे लिखते हैं-- 

गहस्थ रे लायी लायो, घर बारे पिकालियों न जायो / 
बलतां जीव बिल-बिल बोले, साध जाइ किवाड न छोले / / 
“>उनुक्म्पादाल २, कही ५ 


+ु 
जहा तक कक 


ड् ! आप ब्रे ०कुम्कक गा गद 
इसके पूछ के पत् में थे इस बात को स्पष्ट कर देते हैं कि साध और श्रादक्क 
कि के कल ण्श सकी 5 खो से ब्इ हई|। की जलते शमी 3 है 
ठोनों भी 'नुकाया ए न्‍्सी है जे जलते हुए जीवी को बचाने के लिए 
४ दि हक, डे हैँ £$ 3... सा ४:9५ १ & है 
घचाजपजारनहछ सालना चाहिए, पैसे ही आवक को भी नहीं खोलना चाहए। 


बी. शह कई 4 हह कण ४४ 4्च्छा कि किक ग्स्क्र्म्पा कद एदा रा! के हक हा के | 
पकि आागमक अर साध दोनों द्वारा की जाने वाली अनुकम्पा एक-रई ४, उनमे 


किसी तरह का भेद नहीं है। अमृत सब के लिए समान हैं, अतः हसे मानने में 
पिती तरह की राघाताम नहीं करनी चाहिए-- 
घसा-खपक दादी तेणी एस अनृकम्य जप 
अमप चहने सरसों, विषरी तर करों तादा।। 
मकाम्पादाल २, मे ४3 
स्गदयाय भीरेणजी सेरापंथ सशएजाय के निमति हे, एघस जादार्य है| एफ 
5 दिन के श्य्ध में ममिखी दीपाविजयजी जे घर्ण में जो घर्णम दिया है, बह 


भीखणजी आच्र्यश्री के पास गए, परन्तु आचार्यश्री ने उन्हें उत्सूत्र प्रसयक 
जानकर आदर नहीं दिया और आहार-पानी भी साथ नहीं किया। यह देखकर 
उन्होंने आचार्यश्री से पूछा कि मैंने क्या अपराध किया है, जिससे आप नाराज 
हो गए? 

आचार्यश्री ने कहा कि तुमने उत्सूत्र प्ररूषणा की है, यही अपराध है। फिर 
उन्हें सम्यकृतया समझाकर, पाण्मासिक प्रायश्चित्त देकर आहार-पानी शामिल 
किया। परन्तु भीखणजी के शिष्य भारमलजी ने अपनी मिथ्या श्रद्धा का त्याग 
नहीं किया। उसके अनन्तर आचार्यश्री ने भीखणजी से कहा कि तुमने आच्ार्यश्री 
जयमलजी म.सा. के तीन शिष्यों और राजनगर के श्रावकों को विपरीत श्रद्धा दी 
है, अतः उन्हें समझाकर उनकी मिथ्या श्रद्धा को ठीक करो। आचार्यश्री की 
आज्ञा से वे पुनः राजनगर आए। वहां आने पर बकतोजी ने उन्हें बहुत उपालंभ 
दिया और कहा कि हम सब ने मिलकर एक नवीन पंथ चलाने का सोचा था, 
परन्तु आप आधार्यश्रीजी की सेवा में जाकर उनसे मिल गए। इस तरह बक्तोजी 
आदि ने उनके मन को पुनः बदल दिया। उनकी श्रद्धा पूर्ववत्‌ ज्यों-की-त्यों बन 
गई। दो-तीन महीने के पश्चात्‌ वे पुनः आचार्यश्री की सेवा में गए। तब 
आचार्यश्री ने पुनः उनका आहार-पानी अलग कर दिया। इसके बाद ये 
आधघार्यश्री के गुरुभाई आचार्यश्री जयमलजी म.सा. के पास चले गए। इस कारण 
उभय गुरु-भाइयों में मतभेद हो गया और वह ६ महीने तक चलता रहा। परल्तु 
शीसणजी ने उापनी मिथ्या श्रद्धा का परित्याग नहीं किया। अतः आचार्यश्री 
रघुनाथजी मसा. ने दि.सं, १८१४ चेत्र सुदी ६ शुक्रवार को बगड़ीगांव में 
गोशालफ का दुष्द्वान्त देकर भीसणजी को अपने संघ से अलग कर दिया। 


कफ 


383 ते न मन पा रिजल्ट /ए्री > तो जी चन्द्जी ५० शरमलर्ज कक >०- '०क ूह स०नका++- ५ 
इसके अनन्तर भीखएजी, बक्‍तोजी, रूपचन्दजी, भारमलजी, गिरधरजी 


शू जे ल्ऋजआ ० शकई़ ३०००० दि “ध्रप्भात ण्क्क जय भ्ग्त ् ०२०३५ ०अब-ल>जक “7 हक य्य यों 
आदि ऐेरह व्यक्तियों ने मिलकर एक नये मत की स्थापना दी। तेरह व्यक्तियों 


5 


5] +> ५ न के रॉ ७" बलि > ० सूतण्+क देशाएं कक आककयाक: अकक: मे ल्‍0 बह > दि ड्रर 
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फो बदल ठिएा। आगम में पत्र-तन जीवस्क्षा के पाठ को दे 2०७० ४ ५ 
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पहलाज अधि शानाफए मरते, मे सन्त भायताा शतर १५ का 
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पर अनुकम्पा के संबंध में पाठ आए हैं उन सब को बताकर, भीखणजी को 
समझाने का प्रयत्न किया परन्तु उन्होंने अपने हठ का त्याग नहीं किया। 
आचार्य भीखणजी तेरापंथ के प्रथम प्रवर्तक हैं। इनके विचार आगम से 
सर्वथा विरुद्ध थे, परन्तु जनजीवन में अज्ञान का प्रावल्य होने के कारण इनका 
सम्प्रदाय चल पड़ा और इससे कुछ लोगों के मन में जीवरक्षा में एकान्त पाप का 


विश्या 


विश्यास जम गया। 

इनके चतुर्थ पाट पर जीतमलजी आचार्य बने। इन्होंने जन-मन में से 
दयादान का पूर्णतः उन्मूलन करने के लिए भ्रमविध्वंसन ग्रंथ की रचना की। 
इनकी श्रद्धा जहां-जहां आगम से विरुद्ध सिद्ध होती थी, उन्होंने उन पाठों के 
अर्थ बदल दिए और जहां अर्थ बदलना संभव नहीं हो सका, वहां का पाठ ही नहीं 
दिया। कहीं अपूर्ण पाठ लिखकर या उसका अधूरा अर्थ करके भ्रमविध्वंसन के 
ग्हाने जन-जन के मन में अधिक प्रम फैलाने का प्रयत्न किया। आचार्य 
जीतमलजी ने इसमें दया-दान का उन्मूलन करने का भरसक प्रयत्न किया। इस 
ग्रन्थ के प्रकाशन से स्थली प्रान्त के ओसवाल समाज के मन में दया-दान के 
दियोपी विचारों ने जड़ जमाना शुरू कर दिया। इस मिथ्या विचारधारा का प्रचार 
फैलते देखकर परमश्रद्धेय ज्योतिर्घर आचार्यप्रवर श्री जवाहरलालजी म.सा. ने 
जनठितार्थ अथक परिश्नन करके सद्धर्म मण्डनम्‌ की रचना की | 


प्रस्तुत ग्रन्श ये आगमों के मल पाठ, उनसे मिलती का, भाष्य एवं 
स्तुत ग्रन्थ में आगमों के मूल पाठ, उनसे मिलती हुई टीका, भाष्य एवं 


पुल्बी कर >| ॥ ७ हक नसारी नज्द्रयल अञ + का प्र्य लेव: कक तेरापं स्लार द्वारा ग्र्सा हर 
घृर्णि तथा मूलानुसारी टब्बा, अर्थ का आश्रय लेकरके तेरापंथ द्वासा प्रसारित 


नये लि पर ये लत का तथा सत्यः कु फो ध्रकाट ६०० का पर प्रय धि 2 
भांतियों को दूर बारन का तथा सत्यक्षम या प्रकट करने का पूरा प्रयत्त कया 
श्सका 


2 मननप- ्यग्यन द्पल्जाओ. >2 रत ३ 6९ का वद्या-दान 
४। इसबंा मननपूर्वक अध्ययन करने से तेरापंध का दया-दान-विरेधी 


सिद्धान्त पूर्णतः मिथ्या एवं आगमविरुद्ध परिलक्षित होता है और जीदरक्षा तथा 
संद्धान्त पृएततिः मिथ्या एव आगमविरुद्ध परिलक्षित होता है और जीदरक्षा तथा 


| 

दान जादि धर्मशारलीय प्रमाणित होते हैं। अतः सत्य-सिद्धांत की जानकारी 

दारने के इच्छुक ध्यक्तियों और मुख्य रूप से रथानकयासी समाज के लिए 

क्री 
झाका आययन बारना आवश्यक है। यद्यथि तेरापयथ दे। आगम-दिराद्ध 
सिद्यान्तों का खण्डशन करने के लिए अनेक्ष मुनियों एवं पिद्वारकों ने कई प्र 
! 

गि व इसके लिए स्दानकवासी सायज ही नहीं बल्कि दा्म-दान में 

डक 2३,३३७ ४० 2 जज्पुट डर अिजड ऑफर बि कत्ल अल्‍न्‍ाा जल जप निज ० मी 

जज आ डिल्िल आए इस सावंद्र+ राइस सउनचदत ऊझामगरा 8३ दंधाय हम 

हा गति आषा एवं शैली पूसनी है, दृक्सिदोष से प्र दी कापी अशुद्धियां रए 

४ 6 परर उमने हमेशा सहलों पर सशद सका का्ए 5१ छप गया + । इसलि। 
शाटभाषा में इस गर्ट गत छाद्लन सरते उमसश्यक समझा 

शइलुत एस मी लिखने ता सुस्य बाण यह रहा है कि इस पु्ए लिएगे 

हि 083 50 हमसे गंदे शान के बाल 0552 देश िए उदगे हर 


अर्थ--है भगवन्‌! जम्बूद्वीप के भारतवर्ष में इस अवसर्पिणी काल में आप 
का त्तीर्थ कितने समय तक निरन्तर चलता रहेगा ? 

है गौतम! जम्बूद्वीप के भारतवर्ष में इस अवसर्पिणी काल में मेंस तीर्थ 
२१००० वर्ष तक अनवरत चलता रहेगा । 

प्रस्तुत पाठ में भगवान्‌ ने २१००० हजार वर्ष तक चतुर्विध संघ का निरंतर 
चलते रहना बताया है। अतः तेरापंधियों का यह कथन नितान्त असत्य एवं 
आगमविरुद्ध है--बीच में भगवान्‌ के शासन का विच्छेद हो गया था, संघ टूट गया 
था! 


प्रस्तुत पाठ में प्रयुक्त तीर्थ शब्द का ये चतुर्विध संघ अर्थ नहीं करके, शास्त्र 
अर्थ करते हैं और कहते हैं कि भगवान्‌ ने २१००० हजार वर्ष त्त आगम के चलते 
रहने की बात कही है। परन्तु तेरापंथियों का यह कथन भी सत्य नहीं है। क्योंकि 
उक्त आगम में इसके कुछ आगे तीर्थ शब्द का अर्थ--चतुर्थिध संघ किया है-- 
वित्य॑ यन्‍ते 2 तित्थंवित्थकरे तित्थ 2? | 
ग्रेयया/ जरहा ताव णियये तित्थकरे वित्थंप्रण' चाउवण्णाइण्पे 
प्रमणजधी, तंजहा--सगणा, समणीओ, सरावया, सावियाओं?। 
“-भगवतीसूत्र, श. २, छ. ६, चूडझ ६८५ 
अर्ग->हे भगदना तीर्थ को तीर्थ कहते हैं, या तीर्थकर को ? 
है गौतम! अरिएन्त तो नियम से तीर्थकर होते हैं, किन्‍्सु चतुर्विष्च श्रमाण 


५5, 


2५% स्श््त हक ३७ ० ६] ४ गर दक दिका 
7 0॥ छीर्ण याए: ए+“साह >उसाा आर शादक- क्षाकिका । 


जोक श्र का स्गााः $ के आई रादवा घ्िक़ा १७७,#र, हु 
रस पाठ भे भगवान्‌ ने त्ता& शब्द का सता न्साध्दी ञॉ्ापिफों ऋ£८ 
हू १ ज+* :* कप कर जताया हि 
जिया ७ और इसी तीर्ण को २१००० शहजार तक नरसन्तर घछलना घइताया € । 
शत ग्रीर्ण थे 


जे 


आप छप्ीर पे गया, रैसी 
दिए का अमन आए कारफे चसवदिला संघ बीच मे हु गया, एस 
५.40,00 930 4 & 


र्ड् व 
भर पु फरनी सपणा सर्द हे | 


इस रमध्यन्ध में तेरापंधी एक यूपित यह भी देते है--कल्पसत्र में मगदन 
सिकंदर थे। साना-नेद्त्र पर भरमग्रह लगना बचाया ह इस कारए भगपान द्वारा 
स्यावत सं एूट सया, यह कान भी केयल फोलफल्पता है। फल्पयक में संध 
थे एटने का याही भी उतलेय नहीं है। एसमें तो इतना ही लिख #ै--- 


शक + का 
अअनिकमिफ अल जे ६2कककर्नी नम डुचलपिजओिकाअ जे री] भू 

: न दा ॥#९#% +“# ३२२ 4०४४ #परे 5] 0 >-#०४५# आह 
पाए यश आय शप्ाए फऋामसाताा हहराए दायरा: 


हम» 5 जी 3 २०७२क « 97 इन जजइज अभफिजओ अलकनानटीफिारओ >ह ् न्‍ 
ह.# 8 ७ “अल ऑन पथ ० की... बकटकअफफापरट कफ 
धर #१ह टिएबििहा ओर ऑटआड आशिट इशांत एप हे ईा इटशए 
ु 

कक कील कर हरे धजससक,. जज. रण फल .. >कक- अिक्‍फ काशनर>छ के. सजअणतकतमजऋ- के बहन, 
रे अप पहटट३३ ०, कआ 58 ६४:४६, हु चि इच्ादइ हु आध्ह अहिलोजरपर, दम: 


कक जे की तन 8 ४ 





मोक्ष की प्राप्ति होती है। तथापि दया-दान में पुण्य एवं धर्म का सर्गथा निषेध 
करने के लिए भ्रमविध्व॑सनकार ने भिथ्यात्व एवं अज्ञानपूर्वक की जाने वाली 
मिथ्यात्दी की क्रिया को भगवान्‌ की आज्ञा में स्वीकार किया। 

जैन दर्शन एवं आमम में तो क्या, जैनेतर विचारकों ने भी अज्ञानी के द्वारा 
की जाने वाली क्रिया से मोक्षमार्ग की आराधना नहीं मानी है। इस विषय 
उपनिषदों में लिखा है-- 

यो वा एवदक्षरं गाग्यविवित्वापस्यिल्लोके जुल्लेति यजते तफस्तप्यते 
बहने वर्षप्रहस्राण्यन्तवदेवास्य तदृभवाति / 


अर्थ--है गार्गी! जो अदिनाशी-आत्मा को जाने बिना इस लोक में होम 
यज एवं तय करता छ, वह चाहे हजारों वर्षो तक इन क्रियाओं को करता रहे 
ये सब रांसार के लिए हैं । 
नाययात्या बललीनेन लगप्यों नच ग्रयादात्तपतोवाउप्यलिंयात्‌ / 
एवेंसपार्येयतिते यरत्र विद्यस्तस्थैंप आत्मा विशते दरद्यधाम ।। 


. 
+-मुण्डमगेणमिएद्‌ 


| 
६ 
२. 


४ छ्थ्‌ दर 6 क+ट ०5 जज दि 4५ अारइाण्मरुछ रस रत 8४/न#-मैकह स्थ्सप्‌ सकी ध्ाप्त नही 

+--जिसमें आत्मदल नहीं हैँ, बह पुरुष आत्म-स्थरूप को प्राप्त नहीं 
पर सकता, और यह आत्म-स्दरूप प्रमाद गघत्वहीन तप से भी प्राप्त 
पार सकता, और दह आत्य-स्यरूप प्रमाद एवं लिंग-सापत्वहीन तप से भी प्राए 


जूक है ०२० अअपा न मर रा 5 ध हा हर 45 गा व त 

ना | स्व १३ है। परन्तु ज् साफ शानी बनकर आत्प्यल अप्मात एप लिगययर 
हचजज 24. >०७। ७ नया डा तास्ता 46 बज ता 

धप झादि उपाय को आररण भ उत्तार्ता ॥ दए द्रद्मपम-नआंडः मे प्राध्प्ट | 

5 इश्ीपिल हे इजरजप २४ ५2६ 

१५ घतज्त की भांत करता €( | 


42720 ३ १ औ 200 ०४ हक गा ट्नयाज मिकलय >णदपा पल जर 
हिफ्यद परे. कोपे विरजे ब्रह्म चब्क्लय्‌ 
23 »+ 0१/20/7407 72 'ध्ष्यथिद) ही 
घ्छ्ुश् ज्योतलिय एयोव स्तद्‌ यदाउत्यायपद॥कदुर / 


५3८४६ द१घ७5७ या तिकर 5» ई७४अर हक बह दें: 05५ ते 
४४/७>« नह एम पतए थे विम्ल एदे निरयय दराह्य--आरगा ह। थाः श्ू 
परे 


आस 


>729 ४. ४०-६३ >> अटफटओ १2००६ १७ 
७, एप पंत फाओं | जी रए आएगा का जानता है. दा। उस जान साकाता ४ 
कक 3४० १ ०फनक 5 कि ०+ के कक >>-कर ०; (पदक ०३ क 7 “कक ७० का" 
४ज ३ ६ ५०३४८ 7४ हर + (९ ९5 7 १९४ मई अं 
काका श्काह पक कन कक कफत ७ के ४ ही कल्ब्के श्र न 
क्र 4 ्षि पक के 5 की इंच, पर 2 हु 
/ हर 4777 श्फ/ पेब7/8० पर छाए / 
ब्ड हा जप ४:६४ 
के पद डा कल तक एक का ० के क काना रन कक 98 ैन०००#४%-कर मन छू आए फचक उच्च के 
ी' ५४ कप उधर 35३०४ ६7 ३६०१० ३१ ६९९, हैह ५५ /ब ६ / २२४५ 
ञ् पक] श्र 
कप का ' हमर कल कफ 5 30 जज ह नाक छ स्त्क०+ कक क०-क कल + ० 
कै ३ $7३ ४१४१८ १*:४//८८ बह है 22६५ हर शा हा ६१४५३ :४ ्र 
के... किअरथआ १० कक आ 
आर पी ध भू 
नहर ५ पट: 2:05 9. कर्द् कक कऑडिजअन्७ पु दिर लड़ अजमजाएफओ हह रे >७:॥र 
मी पवन *»(:-३ ई पड सट कखियओ, 37775 4» है. अःण शा 3७६० 4:५१. 
8 005८ 0 50 ४४ री वन जज ० ५ कहर ८ ५ 2०३, हक ४6 40 पर 4: २४22 2754 84 ६7०० ६३४ 
ह० की 5 2 रत ० हक 2 रत 25222, अप इइचपश हह 25 है 


मन 


कुकाए 


इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि मुक्ति का साधन ज्ञान हैं, अज्ञान नहीं। 
बौद्ध दर्शन ने भी मुक्ति के आठ अंग माने हैं-- 

१, सम्यग्दृष्टि, २. सम्यक्‌ संकल्प, ३. सम्यक्‌ दचन, ४. सम्यक्‌ कर्म 
५, सम्यक्‌ आजीविका, ६. सम्यक्‌ व्यवसाय, ७. सम्यक्‌ स्मृति और ६. सम्यक्‌ 
समाधि। यहां सम्यक्‌ दृष्टि का अर्थ दुःख, दुःख के हेतु और उसे दूर करने के 
मार्ग को सम्यकृतया जानना बताया ६ 

सम्यदृष्टिट, सम्यकृ संकल्प:, स्रम्यकू गरक्‌:, सम्यकू कमान्‍्ति:, 
सम्यया जीवः, सम्यकृ व्यवच्नाय:, सम्यक्‌ स्मृतिः, सम्यक्‌ स्रमाधिश्व / 
तत्र सम्यरद्धष्टि दःख, तद्धेव तननिषेध यायाणिं यथावध्येन दशनिय्‌ / 


न 


+पम्पत्तम्नह फएरकरण, एक ४ 


यहां सम्यग्दर्शन को सर्वप्रथम स्थान दिया हैं और सम्यक्‌ चारित्र को 
चौधा, व््योंकि सम्यक दर्शन के बिना सम्यक्‌ चारित्र नहीं होता। चारित्र तो 
क्या, सम्यक संकल्प भी नहीं हो सकता। अस्तु सम्यग्दर्शन के वाद ही सम्यक्‌ 
संकल्प एयं मोक्षग्राप्ति की प्रबल इच्छा होती हैं 


न्यायएशन में मोक्ष-प्राप्ति फे लिए सर्वप्रथम सम्य्ज्ञान को आवश्यक 

ना ?। उयोकि सम्याशान के दिना अज्ञान का नाश नहीं होता और ऊज्ञान का 
एए दिना सांसारिक सुर्ों का अनुयग मष्ठ नहीं होता और इसके बिना मोक्ष 

की प्राप्ति नहीं छोती। इसलिए गौतम मनि ने स्पप्ट शब्दों में कहा-- सर्वप्रथम 


शाजान १ ग़्ध घद 8] प:४7 ना 3२ शागा पु 
फियाशान का साश ऐना आवश्यक है| क्यों सका नाश होने पर रागादि 


3 न पा ८25 का ना: 4 थे मोगा। प्रदत्ति के मप्ट 
शी का माथ होगा। दोषों का नाथ होने पर प्रवृत्ति का नाथ होगा। प्रदृत्ति के नप्ट 
अुऔश- के नयज जय ड>>केक जाओ “२७४ गे 3 पर 2:२ पर बहु पिना शेगा 
छीते से सम्म वा नाश ऐगा 3गर जन्म के नप्ट होने पर चुःसा का पिनाश गेगा । 
+ ७ ५ "* ६३| डक #धा-क दंड +३७ २६५ 

री थी विनाश शेने घर मतित की पाशि होगी । 


505 पक हम एगमानामारोमिरगाये तदनतरापायादपर्र्य: 
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उपाय ६। विवेक के द्वारा अविवेक का नाश होने पर दुःख 
अन्यथा नहीं ।” 
इस प्रकार विवेक-सम्यग्ल्ान के अभाव में मोक्ष होना असम्भव है, इस 
दिपय में सूत्रकार ने स्पष्ट लिखा है-- 
ज्ञानानयुक्तिः 
बन्धो विपय्ययात्‌ 
+सांख्यदर्शन, अ. ३, चूड़ २५, २५ 
अर्थ--- जान होने पर मुक्ति होती है । 
अज्ञान से बन्ध होता है 
अस्तु सांख्यदर्शन के कथनानुसार भी यह सिद्ध होता है कि साधक भले ही 
यज्ञ, जप-तप आदि क्रियाएं करता रहे, परन्तु जब तक उसे सम्यलज्ञान नहीं होता 
तब तक उसकी उक्त क्रियाएं मोक्ष का कारण नहीं हो सकतीं । 
महर्षि पतंजलि ने इस विषय में इस सत्य को स्वीकार किया है-- 
तस्य हेवरविद्या 


तदभावातव संयोगामावो हाने तद्द्रशे: कैंवल्यम 


<. 2] 7९% ब्लड 5 
ब--्याददरनल, शाउनपाद, हक श्ष- २५ 


ख्र्च्क नर प्र फ्ता >न्‍क कार है 5 ह७. ४४ डर लक 
अ्-न्संसार को मूल कारण अविया 8॥ अविया का अथ 


मेण्याशान जा नाथ लेने से आात्य को मो 
मिथ्याशान फा नाथ होने से आत्म को मोध्त प्राप्त तोता है। वही मोद 


सा कक पल 08 लक की लटक परम लत होने से, वह आत्मा दी 
मा पर | उत्तन 5ल्य उत्त या रृयाग ने एच २, वह आत्मा का 
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,भ्ह्क 


है कि ये भगवान्‌ की आज्ञा के वाहर की क्रिया से पुण्य-बन्ध नहीं मानते और 
मिथ्यादृष्टि आज्ञा बाहर हैं तथापि वह मिथ्यात्वयुक्त भागें से बालतप आदि 
क्रियाएं करके स्वर्ग में जाता है। यदि आज्ञा बाहर की क्रिया से पुण्य नहीं होता, 
तब फिर वह स्वर्ग में कैसे जाता है? 


इस अश्न का वे क्‍या उत्तर देते ? यहां आचार्य भीखणजी को अपनी भूल 
अहसूस भी हुई होगी। किन्तु अब अपनी मान्यता को कैसे छोड़ा जाए? एक ओर 
सत्य-सिद्धांत सामने था तो दूसरी ओर अपना पकड़ा हुआ मिथ्या आग्रह 7 अब 
किसे निभाया जाए। उनके मन में सत्य की अपेक्षा अपनी बात का अधिक आग्रह 
आ। इसलिए उन्होंने सत्य का त्याग कर आगमविरुद्ध मिथ्यात्वी की क्रिया को 
आज्ञा मे मान लिया। क्योंकि वे आज्ञा वाहर की क्रिया से पुण्य होने का तो निषेध 
कर चुके थे। यदि वे यह मान लेते कि आज्ञा बाहर की क्रिया में धर्म नहीं, पुण्य 
छता है तो दया-दान का सर्वथा निषेध कैसे कर पाते और उन्हें तो उनका पूर्णतः 
उन्मूलन करना था, इसलिए जैन धर्म एवं आमम के नहीं, प्रत्युत सभी धर्मो की 
मान्यता के विरुद्ध मिथ्यात्वी एवं अज्ञानी की मिथ्यात्व एवं अज्ञानपूर्वक की जाने 
गली अकाम निर्जरा की क्रिया को भगवान्‌ की आज्ञा में मान लिया और उसे 
मोक्षमार्ग का देश- आशधक भी मान लिया। इस आगमविरुद्ध कपोल-कल्पना को 
भोले-भाले लोगों के सन-मस्तिष्क में सही कैसे जचाया जाए, इसके लिए 
ध्रमविध्यंसनकार को इस विषय की इतनी विस्तृत चर्चा करके इस नगण्य-सी 
बात को इतना महच्च देना पड़ा। 

इस तरह प्रमदिध्दंसनकार ने श्रमविध्व॑सन के प्रथम प्रकरण में आगम के 
पाएं को एपं उनके अशथों को तोड़-मसेड़ कर निथ्यादृष्टि की क्रिया को आजा में 
स्थापित करने का प्रयत्न किया। द्वितीय प्रकरण में दान अधिकार में हीन-ठीन 
हर 


हि प््पक ४ ् ०५ दाह >> मच कान्त जल 
 ॥ दिए जाने वाले दान को कान्त पापमय सिद्ध करने तथा तीसरे 





पुकाया प्रसरतद में अनुफम्पा के दो चेद--सावल और निरदद्य, बताकर 
>प्ुकापाएटक दान देने एवं जीगर्क्षा करने में एकान्त पाप की प्रसूपणा करने का 
अफन किया। भगदान्‌ मालदीर ने गेशालक पर अनकम्पा अिक उस + जी4< 
जन 
यम एक उनपर आदर्श सटा ., बेचते अनुकग्ण का समर्थन लेते देर 
० की मम हे 
जाने यह घोषित कर्म में भी संचोद एड कर्म पहसूत नहीं वी--गोशलक घर 
सन 
जाप करने से मानतीर पृधा मए--प:श्रार हो गा। उन थे 
ही कदापमा को सता सिय फरने के लिए ला ले 
हा अशिम पक कर रे अच- गम में छंद 
ग। # लि उम्दा सी: ४ 
5 
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धर्म के भेद 


पिद्धायं नगो. किच्चा स्जयाणं च.. थावओ। 
अत्थ धन्य यह्ं तच्चं अपुभिद्षि घुणेह मे।। 
भ्रव बीजाड्कुर जनना यरागाद्या: क्षययुपायता यस्‍्य।/ 
ब्रह्मा गा विष्युर्वा हरो जिनो वा नमस्तर्में // 
श्री सिद्ध और संयतियों को भावपूर्वक नमस्कार करके, हिताहित का 
शान देने वाला सदुपदेश दिया जाता है, उसे सुनें। 


भव-वीज के अंकुर उत्पन्न करने वाले राग-द्वेष आदि दोष जिसके 
क्षीण हो गए हैं, वह भले ही ब्रह्मा हो, विष्णु हो, शिव हो या जिन हो, उसे 
मेरा नमस्कार हो। 


पा] च्चा ण््त्रि को संद्धर्म कहते के डे डस है ५ अल गत्म ला | +. ज्व्य हद ३ अल 
आर चारित्र को सद्धर्म कहते हैं। इस ग्रंथ में स्थ-आत्म लाभार्थ तथा भव्य जीयी 
पर छ््ति उस सद्धर्म का जाता 5३ इस लिए कक कट 2 सक >>ककर 
२ ऐिततार्थ स सद्धम का मण्डन किया जाता है। इसलिए इस ग्रथ का नाम 
यह 


पा नम रखा हर 
असायनमण्डनम्‌ रखा ह। 


झ्ीो इ्ई < मिततरग ७ ८० की ते आज्ञा ३३ हम स्त्कारों कल अल हम 
छा ध्क, थी दीतशराग देव की आज्ञा में है, उसके शासुकारा ने दा मः 
घबतलाये है । 
0 हठो फ़्त्  म संत 32:53 न है 5०5० 
पाए प्रम्य प्रयण्त ते जल-सब--धरम्य चेंदे ऑरसिधि-धाम झुध / 
चिज्डी। 
७ 2 -क ऊ 


हि हे कं 
श््दु दो प्रकार +- फ्वा डी शत दे टुजनईी फिट हा लटर 
घधम दा प्रफार फा र---१ म्ूर धर्म ओर २. घारित्र धरम । 

ब्रा 
विज & कट सू कक... >०कृफ* केक ० 2 कि जे 5 कल जहा अजजकजदगिणण 25ा अल ाच का 
फायन्‌ शान-इ्न--कऊआाठ जानाशार ऊार आफ सारफाओ का सेवफर 


४ 

औध:तजचकर्स ज७ , ना डे 5 

५3, 88 * और “का नए कर हक डह्प्ट्री ;ऊ ! ] अडु टन बसु दपज डा: कक मई 
ठ 8९4 ७ ३. | ह“रमगएपर गए #ड5 सा 7० 





४१82४ 20७४ लक - ०3४७ ७०७ २७ 
8 ऋचा ह हे, 5 चाए 





ुअकई फेजजभञअ डी. ०६ के अन्‍भ5 भ्क्लक ० 
पु टिक प्र ) आर पाप: 
४2४५, १२३४६ ३१०९६ १६ ९४ व 22062, औचट 226)) 
९ दुक्च्ऊ * हा कब नि 
नह टिईर मोर रफिलल किकाजर ब६ 9 अन्‍कतफर अब हमे / "हलडजन ६: पजल जनक 
&5 : 5 के ३ है 5८ पी कक कक के 7 कह. 2 कर कक २ ४+०४७६ $/& ६ कब 
5 23 न कक 08 2 


उक्कॉी पिए व भन्‍तर पाणयहण आयहता कांताह प्रव्यहणेलिं 
पिज्यांति जाव अन्त करोंते ? 

ग्रयया/ अत्थेयइए तेणेव भवणहणे थे /सिज्डीति जाव अन्त करेंते/ 
अत्थेयहए दोच्चेण पवयगहये ण॑ मिज्योति जाव अन्त करेंति / अत्थे यद्ए 
कप्पोवएस वा कप्पातीएस वा उववज्जति 

उकक्‍्कोविए ण॑ पते। संसणायहणं आरहेता कतिहिं भवयहणेहिं ? 

एवं चैव / 

उक्को।िए थे भन्‍्ते/ चरितायहणं आयरहेता 2 

एवं चेव, णबरं अत्थेयड्ए कप्पातीए स॒ उववज्जति । 

ग्रन्किमिय ए॑ बंते/ गाणारहणंं आचहेचा कविलहिं पवगहणेहिं 
(िउ्यांति जब अन्त करेति 2 


गा / जत्पेयहए ४22. 
॥/यरगा। दोच्चेणं भवगहणोंहिं मिज्यड जाव अन्त करे; /त, 


कक्ट्रॉनजकला गण 


तब्य पण भवयहंग नाहइ्वकयड़। 
७कजीयय हक आते न ही ह्ाओ दाणायहण जश की फट >क- 
सआज्थिगिय णें सन्‍ये। द्यणायहणं आराहेता 2? 


कटक, >क 7ज्स्थय ॥/००१8३०-कुष्कुल 
एवं चंद, एवं याज्सिवियं चसिततियहमें वि / 


हक ण-+फिकका ।, जअही. #धनन>ा के 772 लिन हा दम न पलक कक २82 0० (00 दा शा जममक कपक 5 208३ 
एाननसय छा मन्य।/ छामारसएण जआरहफमा कॉताहल प्रवग्यहणोहि 


4073" हे टननक अनंत भकीक |5 
0 ज//३ /८ ७एँए2 ४४2१/77 ४ 


को के हे के 2 रमन-०००- कक कमा. कट वजन कक-कक---कक-ज हा डर पेफ्ड: नेक कननक, त्ट्द् #. हु #%० सम 
गाजिए।/ अत्यवगइए तच्य्य पवणहणछंप सज्जन जाबव उनन्‍त कएए 
का ८ एम कक आए इटत जि भला क-४ूबपफफ हिल कल ! ए्ह््ग 
परत काटा, इज साइलल्‍कायज। एव ससमायहम 4, एव चारसायल 'घ 
हे 
36 
मम 


ब्न--्य 2९१७० ५ ९५६, ध्र् ६44] 


3४४ 


के 
है भगदनू! उत्कृष्ट काम आराधना करने याला व्यक्ति कितने भव करके 

जी >ध पये; अल है 

सिदलदुर होते हैं, रंग कर्मों का अन्त करता है ? 


3 ९६६ “७ दे | 


4 ॥, ८६ 2/5+7 सदर ३] जद 5 सिर श्र का दा छूकर दर आना काया ज्क | 


फरत दूं 
छ्पपू ३ # 8४% पके ६. कल्प कर ईीफिकन्मक कफ शक पड बज धा 5 ध्ज 72३8६ #०# ही “हवा 7 
हु हा रद्राए४ ऊशया 457 ता है चादत कमा का रत छा यकाएओ साउफ 
हम ्द् नये प्र ४ कज्णका 
शर्म खाए शा मदजडयक  उामार शिमान आाहि देयदलोफ में झ्पन्म होते ई॥। 
.॥ 


दर 5.4 

थक ओे 4/7 67 #३:ह ३७३ “की ५3३7 डा 

( *४९/$+*१ $ उछाल शा >उाारशना फरा खाल राह दा स्तन कआाए सफाराडए 
४० 


भरुक फूलेलकजु एक हू. 2काओ 


2. कं अं धकक चुका कक हु + आफ कं नस्का न “न्कणनफटक इजडफ लक न की । हे. शी 
दे 0 ५ मल अपर के, इाइम रात उतर शान >57शिाएगए ४२ 5 ५ 

३१ १०४०६००+ "आज ५ «हर कक “कन्फ >्फ ४८ ् 4५, 7 बा 
2 न चर कफ अ्एक फ्ल्जकोफनक कीच पुअाकर्डओ पफुरफाओक 7 १ जा ई'+ अकसर ८ है आह 
फद्रसत व धार य >्काईाइजच) शा उर्र की इरएे रारर शमइाना | इरशाम 445 पर धार 


बढ आल लक 


जपगन्य तीन और उत्कृष्ट असंख्य भव में मोक्ष प्राप्त करते हैं। इसलिए जो पुरुष 


च्ठ 
आयपधक ईं वह उसी भव में या दो-तीन 
तरंग वी आशा के किसी भी रद का आयधक है, वह उसी भव मं या दो-त॑ 
ही 


भवों में या असंख्य भर्वों में अवश्य ही मोक्ष जाता है। परन्तु जो पूर्वोक्त 
डर, कक लक नी के झ्ो ० बज ल्‍्द्ा 
आरधनाओं के किसी भी भेद का आराधक नहीं है, वह कभी भी मोक्ष नहीं जा 
५००० 5 अनन्त काल तक संसार में ही परिष्रमण करता रहता 33 ८70 
सकता। वह उनन्त काल तक ससार मे हां पारघ्रणण करता रहता & ऊत: 
मि पे 


र्‌ 
की आजा ग़राघक लता क्योंवि 
मेध्यादृप्टि पुरुष दीतराग की आशा का किंचित्‌ भी आर हा ६। वयाके 
पूर्वोद्षत पाठ एवं टीका के अनुसार आश्ञा-आयधक पुरुष दो-तीन भव में अथवा 
उत्कृष्ट असंख्य भव में अवश्य ही मोक्ष जाता है, परन्तु मिथ्यादृष्टि नहीं जाता। 


न आप 
ःसलिए यह वीतराग की 5ाज्ञा के किसी भी अंश का आराधक नहीं है। जो लोग 
सिध्यादप्टि को देश से मोक्षमार्ग का आराधक मानते है, उन्हें आगम का कोई 


पा १ समा र्चा के श्श़ स्त्स्प्त अरसंस्य्य जे «डे 
श्र गस्तुत करना चाएए, जिसमे मिध्यादृप्टि को उत्कृष्ट असंख्य भव |] 
मोक्ष जाने की बात कहीं हो। यदि वे कोई प्रमाण नहीं दे सकते, तो फिर 


कि 


ज्सश एल करत चछ प्श्ि तशग की आः /+++कु सा ल्च् प्रा ५ 
मिथ्यादू रे को वीतराग की आशा का देश-आराधक भी नहीं मान सकते । 
दि 


उजदि। कप दाद ह्ड-ड ट ासग गया बन्द ३ ं. #ई९। करता 
गोँकि, जो व्यक्ति वबीतराग-आज़ा की देश से भी आराधना करता हो, 
ट्पुु अरसंस्णय 


०क शक ऋड है. वन्‍क अर द्ात उक्त 82 80 6६ 
संख्य भय में मोक्ष में न जाए. यह दात उद मम एए उसका ट्राका 


उनाएँ शत और चारित्रधर्म हे 4 जान के 
उतत ब्रिधिय आशधन छू हल आर चारशघरता ४॑ ही अन्तर्गत 8। शान के 
4 





- 
झाभाद में दशने और दर्शन के आभाय में शान नहीं होता। इसलिए जान और 
इशन ये दोनों रुतपर्म में माने जाते है और चारित्र- आराधना चारित्र-स्ण्खप ई | 
इसलिए एर्म के मूल भेद दो ही ऐ--छुत और चारिए | दशर्दकालिकसूत में 'अधिसा, 
संजमो, चेदो” या कहवार अहिसा, संयम और तप को जो धर्म कहा हैं, दह खुत 
अर चारिद को री अहिता, संयम और तय कहकर बतलाया है। परन्तु श्षुत और 
जल दे: आपतिसिित जाह्सा, संयम और तप को छर्म नहीं कहा ६। आग; उक्त 
गधय थी निरद्चित में धर्म जी स्याख्या करते एए लिखा है--- 
दाजिएं लोपगप्ओ दुव- धग्यों सलू चरिए- धग्यो ये 
५ ललपार पर्भ रहे हार 5: दर बडा दे 
एए5 3१ छा प्रधार का हए-खुदछधम जार था इतम। इससे रपप्ट 
फिड होते है कि झुत जौर घारितर रूप लोजोपर पर्म को ही उयत गाया में अिसा 
ग्ंधम झीर तप रहदार बतलाया है, किसी लौकिक धर्म को नहीं। 
सूत्र के श८६व झाशियनम में शोहमा्ग पाते हुए 
कण के धुजा हंए एज 5४2४ प्। 77 
गए आग इस सिएयहों यार: 


दो स्थानों से सम्पन्न अणगार चार गतिरूुप अनादि अनन्त दीर्घ संसार 
सटवी का अतिक्रमण करता हैं। वे दो रथान हैं--विद्या-शान और चारित्र | 


प्रस्तुत चारित्र के द्वाया ही संसार-सागर से पार होना 
बाह्य है । मूल पाठ में विद्या और चरण भब्द के साथ 'एक्कार' लगाकर भव-सागर 
गे पार करने के लिए; इसके ऊतिरिकत अन्य उपाय का निभ्च किया है। अतः 
्प्राय्ति के हि 5 दिया और चरण--ये दो ही कारण सिद्ध होते 8, इनस भिन्न 
कोर्ट तैसया कारण नहीं। यहाँ विद्या शब्द से ज्ञान और दर्शन का और चरण शब्द 
से चात्रि का ग्एण है। इसलिए इस पाठ में विद्या और चरण कह कर शत और 
चारित्र हो ही बतलाया हैं। इस पाठ से यही सिद्ध होता है कि शुत और चारिव्रधर्म 


ही मोख्यादि के कारण हैं, इनसे भिन्‍न कोई अन्य कारण नहीं है । 


है| 
5 
््प 
एप 
४] 
प्र 
तब 
्छ 
न 
/प्ई 


प्र 
ट्र| 
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नर यह शंका करें कि विद्या शब्द तो केवल ज्ञान-अर्थ में ही प्रसिद्ध है 
उससे गान और दर्शन--हन दोनों का ग्रहण कैसे होगा ? इसका उत्तर यह 
कि हर पाठ की टीका में विद्या शब्द से लान और दर्शन--दोनों का ग्रहण होना 
चर 

मनु सम्यः 


गू-दर्शन-शान-चारित्राणि मोक्षमार्ग इति झूयबते इह तु 
तानभियाश्यामसाधुक्त इति कर्थ न तद्रिशोध: अथ द्विस्थानकानुरोधादेव॑ 
निरेषधि ने विरोधों नेवमबधारणगर्मत्वान्निर्देशस्येति। अगव्रोच्यते 


पिर्मएजणेन दर्शनमंप्यविरुद्ध दष्टव्यं जान भेदत्यात्‌ सम्यगू-दर्शनस्य 


यशंदे.. अवदोधात्मकत्ये. सति.. मतेरनाकारत्यादवगहे. दर्शन 
साररत्याच्चापायवारणे जानमुक्तमेव॑व्यवसायात्मकत्वे सत्यवायस्थ 
सार रूपांइशः संम्यगू दर्शमथगस रूपांशशोध्वाय एवति ने विशेष् 
अयारण तू लानादि व्यतिरेकेण नान्योपायो भवत्यवच्छेदस्येति 
इशफारिंति | 
एयर दर्शन, शाम और चार्ति मोक्षमार्ग सुने जाते हैं । परन्तु यहाँ शान 
कीरूया से बोध पाहा गया है। इस कारण यहां उच्त कयन ते दिरोध क्यों नहीं 
| वर का दूसरा स्थान है, इसमें सीन का 
रध्या पहीं फिया है, इत्तलिए यहाँ शान और किया से मोस फटा है, दर्शन से 
नहींउन्तु यह कथन दृरिशिसंधत नहीं है। बरयोंकि इस भल पाठ में टदिजजाए 
देद होने घैद' इन पशो में विदा और घरण के साथ एटकार लगाजफर इनसे हीं 
भक्त छा नियम भार के, दुसरे रशनों से मोश जाने का निषेष किया। इस 
साई हैं कि दिखा काटा से यहां धर्म उत की महु्ण रामइाना घारिए। सयोरिते 
शाय शत दाम का ही शेष हैं। सेसे-अआयदीय इाटिस्दरम और 


नी 


अज्ञानयुक्त क्रिया 


जीव अज्ञानी, मिथ्यादप्टि है, वह परलोक के लिए जी तय-दान आदि 
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ही वीतराग की आज्ञा में कहना चाहिए। अतः दशर्दकालिकसूत्र के प्रथम अध्ययन 
की प्रथम गाथा का नाम लेकर भिश्यादृष्टि की क्रिया को वीतराग की आज्ञा में 
बताना और धर्म को दो भेद--संदर और निर्जया बतलाना मिथ्या समझना 
चहिए। पाठकों के झानार्थ यहाँ दशर्वकालिकसूत्र की प्रथम गाथा एवं उसका अर्थ 


देना उपयक्‍त समझते हैं, जिससे पाठक आगम के सही अर्थ को समझ सकें 
दना उपयुक्त समझत 8९, जेससे क्कः३ के सही अर्थ को समझ सकें | 


धम्मो ययल युक्‍्किल्ठंं, अहिया संजयों तवो। 
देवा वि त॑ नर्यंपोति, जर्सय धन्मे शया गणों।/ 
+दशर्वैकालिकसूत्,, १, ९ 


५ 


धर्म, मंगल-कल्याण करने वाला है और उत्कृष्ट--सब वस्तुओं में श्रेष्ठ 
एवं प्रधान है। वह धर्म अहिंसा, संयम एवं तप रूप है। इस धर्म में जिसका सदा 
मन लगा रहता है, उसे देवता भी नमस्कार करते हैं। 

प्रस्तुत गाथा में मंगल देने वाले सर्वश्रेष्ठ देव-वन्दनीय धर्म का कथन है | 
ऐसा धर्म, श्रुत और चारित्रधर्म ही हो सकता हैं, लौकिक धर्म नहीं। क्योंकि 
लोकिक धर्म न तो देव-वन्दनीय है, न मोक्षरूप मंगल देने वाला और न सबसे 
प्रधाना अतः यहाँ देव-वन्दनीय श्रुत और चारित्रधर्म का ही कथन है और उस 
टुप एपं चारिबर्धर्म को ही प्रस्तुत गाथा में अहिंसा, संयम एवं तप कहवार 


+ 


है % हम! 4 कह +रै दृशातच ६६ ४ पैवत >> हिसा + संयम | त श्ग पति डरे न ३ णे | 
घ्तलाया (। इसलिए माधोचत अहिंसा, संयम एवं तप मिथ्यादृष्टि में नहीं होते, 


2 


क्यो के पढे ध्त ३ मै २ चारित्रधर्म से रहित फैला मै | ; गाथा का उद्धरण 
पाक घष घुत और चारित्रधर्म से रहित होता है। अतः इस गाथा का उद्धरण 
डक हर रे 'शाएपि हे दर बोर कक जन८ऊ लाना 3 २-७ ०न->क आने क्षमाः ० 
+िहार ध्यजाट ने जहा आर तय का सद्भाद बताना आर उस मोक्षमान का 
> 036 २ डक कहना गाना गम दि रुष समयझना दा प्र ए्‌ 

ज्यन्यासंधफ कहना, आगम-विरुद्ध समझना चाहिए। 


वत्यणं जे. से पढये एण्पिजाए से णे॑ इृसिय चीलव अद्दयव उवएए 
आविननाय- धग्ये, एय ण॑ योय्या। यए पृप्सि देसायहए पण्णत् । तत्थ थ जे 
पे दोच्चे पृप्सिजाए ये थ॑ दुश्सि असीलवद चुदवे अदुवरए बिन्‍नाय धम्मे 
एस ए॑ ग्रेयया। यए एरिये देसवियहए परण्णज्ञे/ तत्य थे जे से तब्चे 
पएृश्चिजाए से ण॑ फृत्सि सीलव॑ छुयवे उवरए विन्‍नाव पत्मे, एस थें ग्रेयमा। 
यए पृरिसे सब्वायहए पण्णत्ते / तत्थ थे जे से चउत्थे उुर्सिजाए फ्रे थे 
पूरियें अस्नीलवं अग्युयवं अखवरए अविन्नाय धम्मे, एस ण॑ यांययार यए 
परिणे सब्य विय्रहए पण्णत्ते 


>्यव्ती पूछ, ६, १0 


243८ ६ 
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है भगवन्‌! कोई अन्ययूधिक श्रुत को, कोई शील को और कोई श्रुत अथवा 
शील--हन दोनों में से किसी एक को ही कल्याणकारी कहते हैं, यावत्‌ प्ररूपणा 
करते ऐ। भगवन ! यह करे ? 
है गौतम! जो अन्ययूधिक उक्त प्रकार से कहते हैं एवं प्ररूपणा करते हैं 
उनका बह कथन मिधथ्या है। है गौतम! में इस प्रकार कहता एवं प्ररुपणा करता 
हूं। गैने चार प्रकार के पुरुष कहे हैं-- 
१, एक ये, जो शीलसम्पन्न होते है, किन्तु श्ुतसम्पन्न नहीं होते । 


रे दूसरे ये, जो श्षुतरामग्पन्न होते हद, किन्तु शीलसम्पन्न नहीं होते। 


कक 


3३, सतीचरे ये, जो शीलराम्पन्न भी होते हैं और शततसम्पन्न भी । 
धीधे दे, जो न शीलत्तम्धन्न होते है और न श्रतसम्पन्न ही। 


जूक 


है गौतम! इनमें जो प्रथम पुरुष बतलाया है, बह शीलवान हैं, किन्तु 
पुतुयान नहीं है। घाप से विरत हुआ हैं, हटा है, किन्तु विशेष शानयान नहीं एूँ 
हि 


हु 2 


४८] ' कक ढ् ज्ढ १० जानता ! आह हि कहा 
शेप रूप से कर्म का नहों जानता है। गैने उस पुरुष को देश-आरधधक कहा है। 
हि 3 ३ ४ जरके “पक पुरुष ब्या 7 जि्सायन्न री दर 
है पोत्म! इनमें से जो दूसरा पुरुष दतलाया है, यह शीलरूगपम्न नहीं 


दो ->फू हक का फफडनाफाज-क पक $ *० ७ (०-० प्स्न्त 
५ छाराग्प्न्न ह। बह पाप रे रत नहा हम है, परन्तु धर्म का जानता हूँ, 


कक ढक रा रच “कह कप ट कर की १] ४» 
सफजार पुरुष छाया हैं शीलपिन भी है उग्र 


ड। न्‍लफ>५ कह हे 7६ के रु $ 7 > लय ॥4 कै, 
पुन भी है। भाप से दिखते भी हुआ हैं और एर्म के रमसूप को उागता भी है । 


प पति जे | +शाजर रच्चसाकल रू $ 
कान «शणतय हा है। उत्त पुछष की मन झंज >फारणपिक काट है ॥ 


* के च्कि 


इतर <« ह०क + स्ट्ट 0 8 पं, 
पा एसूप बसा है, रह ने ईाक्ूयाह | शर 


अटक व एड हक के अकपक प०क अफफकर पचक है 3-०० ् हि] नकल अल न कप मिट 5५ 
किट है| इश 78 ४प का दर कप हा तारे बे का शा जाइए ले प्ाएएण हे सेन पर 


६ 
कूछ [ब ० 2य के कर्मी. डक ५०४०० नह ; 
सेफ बरे न सब 7 ६ ३ 





दूसरे भंगवाला व्यक्ति सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्र रूप मोक्षमार्ग-त्रय के 
तीसरे अंश घारित्र की विरशाधघना करता है । 


हा 


हीका के उक्त उद्धरण से स्पष्ट होता हैं कि शान, दर्शन और चारित्र, ये 
स्ल-भ्य ही मौक्ष के मार्ग है। इनके तीसरे अंश चारित्र की विय्धना करने के 
कारण हीकाकार ने द्वितीय भंग के स्वामी को दैश-वियधक कहा है। इससे यह 
स्य्तः स्यप्ट हे जाता है कि इन तीनों अंशों में से किसी एक अंश की आराधना 
करने के कारण प्रथम भंग का रयामी देशाराधक कहा गया है। ऐसी स्थिति में 
स्थयं टीकाकार, शान, दर्शन, चारित्र से शून्य बाल-तपरदी को प्रथम भंग में 
ण्गर्ग का टेशायधक कैसे लिख सकते हैं? क्योंकि अज्ञानी बालतपस्दी में 


ने, एर्णन, चारित्र का अंश भी नहीं होता! अतः प्रथम भंग दाले व्यव्ति 


] 


को, विधिष्ट प्लुतज्ञान से रहित चारित्र रूप मोक्षमार्ग का देशाराधक समझना 
धाहिए। सामान्य रीति से वह धर्म को जानता ही है, परन्तु स्वच्छंद विचरता है 
इसलिए उसे मोक्षमार्ग का देशासघक कहा है। टीकाकार ने भी इसी स्थान पर 
लिखा ऐ--- 


वतार्थानिश्चित तपश्चरण निरतो*्गीतार्थ 
दिशिष्ट शान, दर्शन और चारिप्रसतग्पन्न साधु की नेश्राय में नहीं रहने 
गाला, गप सथा चारित्र में संलग्न रहने बाला अगीतार्थ साधु। 
ससे स्पस्‍ाण होता है कि दाल-गमस्थी प्रथम भंग का स्थामी नहीं है 


५ भव ईजिजाडल 3 वाडरर 5| जे आु ज्जाफल 0. - 5 ग़राः हि का? हा 
संबर- रहित निर्णसा पी गारनी को गोेह्मार्ग ता आरधन में कागर दारफे 


अचल हू 5 ४ 
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रह कह गई 3 | उुस--भादती के शस मभाठ का अर फंतत्त हए उलपन शछिल्े 
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गनना इस गाथा के विरुद्ध है। अत्तः उसे अगानी, मिध्यादृष्टि सिद्ध करना 

आयम-विरुख है। सम्यन्दर्शन, ज्ञान और चारित्र की आयधना से भिन्‍न कोई 

मोक्ष-मार्म की आराधना नहीं कही है। जिस पुरुष में उक्त आराधना नहीं £, 

उसको आशघक भी नहीं वाहा है। अतः संबर-रहित निर्जय की करनी से कीड़ 
कर 


खार्थिति मोक्षगार्ग का आयणक केसे हो सकता है ? यह पाठकों को रवयं सोधना- 


न्‍ झाहिए। उस चतभनगी में झा धक्कों के चार भंग दतलाते हए 
समझना आहए। इस चतुभगा मे साधक-विशधकों के चार भंग दतलाते हुए, 


पे ४ 20२ नि आराधना का चर्णन किय है पहों निर्जरा 
उसके जाने के पाठ में तीन प्रकार की आराधना का वर्णन किया है। पहा निजर 
अादि वी चोशी आराधना का उल्लेख नहीं किया है 


कोतिविह्या णे॑ भन्‍ते/ आयहणा फणणत्ा 2 


ग्रेयया/ तिविष्ठा आराहणा फाम्ना, तत्व जला याणराहमण, 
यणार गा दवा शित्ताराड़ण7 कै 
प्यथाचहणा, चस्‍स्चिय्रहणा । भय, ६, १०, 2५४ 
भगपन्‌ ! आराधना कितने प्रकार की होती है ? 


ह गौतम! आराधना तीन प्रकार की होती है--१. ज्ञान-आराधना, 
२. दर्शन-अारापना और ३. घारित्र-आराधघना 


८:32 


7746 


कु; २०० प्र ८ कमल द्र कक रूनकक दे मे + ५५ | लि न्ल्जन+- 

का मूल घह में जाने, दर्शन और घारित्र हन घीन की ही उगराधना कही 

१३ वजन हक पड किला डक पिया ५७८०८ की 4 ४5 >र७ - ः 
है, घर इनके आअतिस्यित संदर-रध्ति निर्णशा आदि की जयराधना को दीतराम 


र्‌ 
५ ५ ५५ ७6 5572 हद बा 7 इक पर 00८ 23824 ०672८: पु 
घ्ये जाम भाह बाप! झतः संदर- गति निर्धसा वी उारनी करने वाला प्राय 


है कक बकआऋ+ डे अाडजडरिक >बके ७७० 
( हआाजाएएा नाए। हो सपद 


का हू अत, न+> श्र पु ट बढ 
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इेवानी दाहिग _दिश्यए प्ररुषणय उस्मा है । 
की >पआ “3 एरूदर ४रपए्य उतस्दी है । 


है का जाराहर: नहीं एे 
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गेकर बाणव्यन्तर संद्ञाक देवलोक में उत्पन्न होते हैं। वहीं उनकी गति, स्थिति 
और देव भव की प्राप्ति होती है । 


वे जीव देवता होकर देवलौक में कितने काल तक रहते हैं? 
4 दस हजार वर्ष तक देवलोक में रहते हे 


वबया उन देवताओं के वहाँ पारिवारिक सम्पत्ति, शरीर त्था आभूषणों की 
दीप्ति, यश, वीर्य, पुरुपाभिमान और पराक्रम होते हैं ? 

हाँ, होते हैं। 

बया वे देवता मोक्षमार्ग के आराधक हैं? 

नहीं। वे परलोक--समो क्षमार्म के आराधक नहीं हैं। 

प्रस्तुत मूल पाठ में अकाम दक्षुबा-त्रृष्णा, अकाम ब्रद्मचर्य पालन करने, 


इाजइ३ २ २. ६ ««5 सक आ ४0५, काक इालय ररओर द्स उ्ूक 9 | 
जऊफाम से सदा, गर|ी।, दश-मसक जाद का कष्ट सहन करके दस हजार दष की 


ता | 0... >7 9 *£ ५४ 3२१८ 4 
आयु के देदता ऐोेने वाले जीव को तीर्थंकर देव ने मोक्षमार्म का आसछक नह 


श्र का ् पकृन्जक ३ ६:90. -><2००क रहित 

पना इतलाया है। इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है पथि ते निर्लस की 
नजर, गर्ग जरा डे रस अन्य कक >फलज च७--+ पाठ + लक रा ते 
परनी मोक्षमार्ग के आराधन में नहीं है। अन्यथा इस मूल पाठ में कहे हुए पुरुष को 


अप शाए 4777५ लदपहतव पर (६588 ड़ क्का ग एराएक श्स हि परत का 
मिध्यादृटि--अणानी की गोक्षमार्ग का देशारापक बतलाना इस पाठ से पूर्णतः 
६ ५-५०००क४ *४७०७ मा झा 

विरण समझना राहिए। 


हें ५५ कनंथ ममॉड के 20 ०८७८ 55 हट हा. >० ४ हे 
424 2 का अर 22% अं 


तैएंपन्ते? देवा फलायस्य आरहया 2? 


णो ।तविणड्रे समझे / 


की 


याम, नगर, निगम, राजधानी, खेड़, कव्बड, मंडब, द्रोणमुख, पट्टण, 
आश्रम, रांवाह और सन्निवेशों में रहने वाले मनुष्य, जिनके हाथ-पेर काप्ठ या 
लोहे के बन्धन से बांधे गए हैं, पेर वेडियों द्वारा बांधे गए हैं, जो हाडी-वन्धन में 
पड़े हैं, जो बन्दीगृह्ट में बन्द हैं, जिनके हाथ-पैर, कान, नाक, ओष्ठ, जीभ, 
मस्तक, मुख और पेट काट लिए गए हैं, जो चादर की तरह चीर दिए गए हैं 
जिनके हृदय, नेत्र, दोत और अण्डकोष उखाड़ लिए गए हैं, जिनका शरीर चावल 
की तरह रुण्ड-खण्ड कर दिया गया है, जिनके शरीर का चिकना-चिकना मांस 
खा लिया गया है, जिन्हें रस्सी से दांधकर गड्ढे में लटका दिया गया है, जिनकी 
भुजा वृक्ष की शाखा से यांध दी गई है, जिनके शरीर को चन्दन की तरह पत्थर 
पर घिस दिया गया है, जो दही की तरह घोल दिए गए हैं, जो कुठार से काप्ठ के 
समान काट दिए गए हैं, जो गन्ने की तरह यन्त्र में पील दिए गए हैं, जो शूली पर 
घटा दिए गए हैं, जिनका मरतक फाडकर शूल द्ाहर निकल आया है, जो क्षार में 
छाल दिए गए हैं, या जिन पर भार रखा गया है, या जिन्हें क्षार खिलाया गया है 
जो रस्सी से बाँध दिए गए है, जिनका लिंग काट लिया गया है, जो दायानिने में 
जल गए हैं, जो वीवरऊ में पंसकर उससे पार हमे में असमर्थ है, जो क्षुधा आदि 
की पीछा से मर गए हैं, जो दिभय में परतंत्र होकर मर गए हैं, जो बाल-तपरया 
कर के गर गए है, जो मिध्यात्व आदि शल्य को या पेट में चुभे हुए भाले आदि को 
दिना निकाले ही मर गए हैं, जो पर्वत से गिरकर मर गए हैं, जो विशाल पापाण के 
गरीर पर गिरने से मर गए है, जो वृक्ष से गिर कर मर गए हैं, जो निर्जल देश में या 


भर गछ फिण जोड़ रइशत 46 प से राए ह्रए मर गए % जे गण झपार +>- 
निर्जल ऐश के रथल-विशेष से गिराए हुए मर गए हैं, जो गण, फपातत आदि के 


भोर से सगकर मर गए |, को 


ए एं, जो मरने फे लिए दक्ष या पर्यत के एक देश में कंपायमान 


को 


हाकर वहाँ से मिरफर मर गए हैं, जो शरत्र के द्वारा अपने शरीर को चीर कर मर 
गए है, जो वृक्ष की शाखा में लटककर मर गए हैं, जो मरने के लिए हाथी, ऊंट, 
मद झाए़ि के शरीर के सीधे गिर झाते हैं, गीध आदि पश्चियों से नोचयार खा लिये 
जाते हैं, और जी पोर जंगल में दुर्मित से मर जाये ऐं--ये सद मनुष्य दादि 

पु | 
गरंशिसचत परिषामी होते | तो दे रे ५ 


हर डक कक रत कल  छ; पते >. ३० 2/7"2४५६४ 
| होते है तो थे काल मे राभय में फाल गारफे दाशब्यसार 
ापिजरक का, मकिच्जनएि के हे 2 ग्क-७ ५७ ३४ मल पी. दाद! 
साफ बडपीक मे रेप हुए ह। वहाँ पर उनकी गति, स्थिति एएं लेदभद मी। प्राय 


५ 
ब्फक जे के (पे 
ः । दि है| 


५ ९२ कक बया< धर गा 2०.२० 
अकेलकलकचकशुर कहे एकतओ»कि कूंज। की» 2 अब / ४०% आफ, कं ५०% 
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ब्ड हु भ्छ हा 5 
शान आशय साल उयल अलजिनमाक पक चक है. > भर म आाध्जरय३ पं 
फिई आपुर्फलज इपरहा हार हर ही। (रचाता ईीप3 ह | 


माता-पिता की सेवा का फल 


जो जीद मिथ्यादष्टि हैं, परन्तु माता-पिता की सेवा-शुश्रूषा करके चौदह 
हजार वर्ष की आयु के देवता होते हैं, उववाईसूत्र में उन्हें भी मोक्षमार्ग का 
आराधक नहीं होना कहा है-- 
से जे हमे गायायर- णयर-गियम-रायहाणि- खेड-कव्वड-दोणयुह- 
पदणासन-प्रंवाह- सनिवेसेसु मएुआ भवन्ति। ते जहा-पयइ- भद्दया 
प्यर्-उबपंता, पाइ-प्रतवणु-कोहमाणमायालोहा, मिउमद्वव संपनन्‍ना, 
अत्लीथा, विणीया, अम्मापिउसुस्यृूसगा, अम्यापिजिण 
प्रणविष्कमणीजजबयणा, आप्पिच्छा, अप्पारंभा, अप्पपरियहा, अप्पेर्ण 
गएंगेगे, उप्पेण समारंत्ेणं, अप्येणं आरम्प-समारम्मेण विफ्ति कप्पेमाणा 
बूएए गज्जाएं आाउये गालति पालिता कालमाये काल किच्चा अण्णतरेयु 
बायकारय दस्‍लाएयू दवगाए उववतायें भवन्ति। तहिं तेसिं ग्ती, तहिं 


औक> 


पा 08, 7: जेपिं एकवाए प्रण्ण्त्तै 
हॉपि ए॑ भनते / देवाएं केवय काल ठिती पण्णता 2 


7:5777₹.... 


ब्ज्यः।/ घतघसासपसन- सहस्सा | 


>“उद्रधा:रुत्, ३८, ७ 
पार से लेकर यादत्‌ सन्नियेशों में रहने दाले मनुष्य, जो स्वभाव से 
प्रसेपकारी, रफ्माय से उपशाग्त, रयभाद से क्रोध, मान, माया और लोभ को कम 


फन्कक 2 ख्नने मक >2 4 ०४ विनीत माता पिता 
४, साकार शत्ति, गुरु के आश्रय में रहने झाले, पिनीत, माता-पिता के 
दरनां का उम्संधन नहीं फरने दाले माता-पिता मी; रे 


कि २३ 
| का राबा करन वाल, अल्प इच्छा, 
श्र ग उलाने ५ साले 3 +४.. +७ दर्षों 
से आापनी आजीदिका घलाने दाले हैं, दे यहुत्त दर्षों तक 
यू को स्यतीत फरके साएुकर्म के क्षय होने पर मृत्यु को प्राप्त करके 
कंशाउकार रघाक पद लाऊ मे बेदाया है है। यहाँ पर उनकी चति, स्थिति एदं देपष्मद 


7लद आऔररधध -र२्ारा5२ 





अकाम ब्रह्मचर्य का फल 


आज के; च्फ्ी >् कक फल तापच चर 0] पालन उजअअक “कक ३ सठ ड5 समय: उपक्ड «42% 
जो सती अकाम ब्रद्मचर्य का पस्पालन कर के चीौसठ हजार वर्ष की 


गम 
] 
| 
छ्् 


न 


७ ॥ ४४७ 22यिसल दे मज्कजडक+ फल. >कलक का न टव्चफओँ जल्क प्रा सक *«०7 ३ 
नी पच्ता ऐोती है, उस भा इस पाठ मे सोक्षमार्ग का अअशाध्तक नही होना 


वन २ 


छा 


3। 


ये जाओ सयाओं गायमायए- एपएर-/शियय- एयहाणि- खेड-कव्दड 
जे छा) सयाजा यायायए- छपर-/णयय- सक्‍लाए-छड़- कव्यड- 


ककल फट ध्टा ल्णार फ़्य > 7वाह ्ाश्जसिलप फेस ट्‌ः #यिया३ओ के गवान्ति जा 
उब-दोगयुह- पढणासम- संवाह- साननिवेसेयु इत्यियाओं भ्रवान्तिं। ते 


477. 33 उ२॥73 7 ग्रयपडआ, मयपड323 है बाल-विया, ) 
जहा अंतो-अंतिजरिआओ, ययपढआओं, ययपइआओ, बाल-विह्वाओ, 


"00% 5० कह सता, ) /क्रव3 5 ल्‍ प्रेअरक्खि, न के ग्रठ पु 
एपररडिताललिताओ, यगाइएक्खिआऊ), पिअरक्खिआओ, 


ढक 2९४/ कक 7. # कक ब्ऋष ग्रोाड या उपर कल कक १ सयरकलर; #नन्क क्ष्ख्ि, न 73, 
म/यपकक्गजा, चालघरणए॑द फिआओ, युरक्ष॒लयक्रििआएउओ, 
जाप पर ८६६ प्रकेय 9२३ #%- हुक हट हष्क $ मा, पक प्रययय. #& प्रष्पः र् ओुं 7)रल्लालक ललित ननल कार, ही 
अक्तरथएमप्रकंस-ककरजरसयायाी, वययय- 'पुण्प-ब-यल्लालकारऊ/ 
सणगगणे 


५१-३4 7. वजन ड, है $ हन्‍प्यनलथ # बज टन दा।विड 7 लक वबवयय ब्कब फेस दावे 
सणफप्ररय- जल्ल-यल्ल- पंक- परितानिआओऊ ,. धंवः ए/र-दाह, 


छाए टफ तेल्ल गले सर रे 4 

णांपरि + साप्प + हल्‍ल + यल + साथ - यह + यएज़ - सप्य - 
तन रे 

है रिक्टज, परचात _ वमत-र- 5 प्फ्च “०३१ दी आपाएओहियाएीओ को 

# मप्त-काय- सा), अप्यिध्शाओं, प्यारा, अप्यपरिगहाऊं, 

प्रररराशा वधनडैनाओ ४ सही ॥7 छ आारंग-संयाएंऐए १४2४ 

जप्पण आरंनेण, आये समाएगेणं, अप्येण आसंग-यमारंऐेए, विति 


“>९77/६२/०८, /४४/४४ 


77 07777 47 इच्ारा 2 सोड-लाओए स्यरोए सफर ः 
कई है श् है हर कह यह हक कक हक जा? हक ीआप०० कक न जी क 2० उन्याओ आरोप 2 77:7:5::777 प्री हर 
(४ डा ाछ/, उ८)/ दा एईए/ण याःा4 कट ४७०१४ ई४//६-६८ ०४२, दा।आं 2 
नह है उप कै "२ अकू 5 हक. #कककतनकां> कर 3-०० 3०० दि है). ०३, २६ श 20 22% की 7 ५ 
5 आकर 6 व उपनकी; पिटलकाओिलड टििटपिट ३८ <चचचट उड़ 257 है पड 
बारी इचट/ ता वर्माएचा /धफर/8ा57/ ८कन्‍ू </॥7/२ $हित 428 ४/«६४ 
५ 
है 2: ० 2 १य 3 ब्टूक ०७ ०३३०७ $ हक का नाउ का लक जन फ म्ध्द्ति पः ३५७ ₹ *+२०% 
रु है५ ३ कह € 5 # गा प है कमल हक 
६6४०७ पेड आह ब्भर्ए ॥ 8 श्ण्दः 3/६ 7५८ / (76 । 
नट्प १ करन, उक, ५ 
बरक्‍दव हरे िजतत3 आकाजनाओ भय 5 ८ रे बोध ८ उत री जिसका पति कहीं इला गया 
पान से उुकार गाय हें आलब्लएशा भे दुष्यत रा सजेसका पात सात ला गया 


पा हि न ग 5 ५ 
५ हुक कक पक है अ०>क २० >कानान- ० 45 गः अ ले परियय >>] ॥5७ पके ७०- 
& के धर गया ई$। झो दात्यकाल में विधवा हो गई है। जो पररिषया मार थी गई 


है। जी सपने साजदिता था भाई के जरा पानी जाती हैं। जो पिया था फरार से 
घर मे पतली छाती है। जो अपने शरीर का सेस्कार नहीं एरती है। जिसे मर्द 
ड़ 

कण पट फडड मे बाल बट गए है। जो पूल मी माला, पम्प एप घालों मे धारण 

न्ड के ॥ ५ ऐ 

गए आरती है। थी रनाने गहीं करती है झा पंसीरा, पए एवं शीडड आदि के: 
हैं." कटी: - के ४0५०७ , 

शा मेने सहन करती है। हो दुए, दही, मधदन, मी, हल, मंषक, आधू। मा 
फास शा ५ लि 


आहार की मर्यादा 


जो मनुष्य अन्न-जल आदि की मयदिा करके चोरा्सी हजार वर्ष की आयु 
के देवता गोते हैं, भगवान ने उन्हें भी मोक्षमार्ग का आराधक होना नहीं कहा है-- 

से जे हमे गामायए- णयर-थियय- रायह्यपि- खेड-कव्वड- यंडव- 
दोणयूह- पड़णायम-संवाह-चनिवेसेद् सथुआ भ्वान्ति। तें जहा-दग- 
डिया, दयतहइया, दयसत्तया, दयएक्कारसमा, योअमा, योव्वइया, 
मिकिम्या धरम्यधिंतका आविरद्ध-विरद दुड्सावकप्प्रिआओ तोधिं 
मणुआएं णो कप्पह इमाओ नवस्प वियर्शओ आहारितए, तें जहा--खीर॑ 
दाएि, गयणीय, साप्ि: तेलले, फथिये, यह मज्जें, बस, गण्णव्थ एक्काए 
पर्व बियहए। ते ग॑ यदुओ आप्पिक्त तें चेव सब्यं वर चउयसीइवास- 

एच्साईं 07 प्ण्णत्ता। 


की अल 
+उययाईसून ३८, ६ 


ग्राम से लेकर यावत्‌ सन्नियेशों में रहने वाला मनुष्य, जो भात और 
परानी--इन दो का ही आहार करता है। जो भात और पानी के साथ एक और पदार्थ 
ग आहार फरता है। जो भात आदि छः: और सातयाँ पानी ग्रहण करता है । जो भात 
आदि दर और ग्यारहयें पानी का आहार करता हैं। जो छोटे बल को मनुष्यों के परों 
पर बिरने की शिक्षा देकर उससे मनुष्यों को प्रसन्‍न यरके भिक्षादृत्ति करता है। जो 
गा के घलने पर चलता है, बैठने पर बैठता है, भोजन करने पर भीजन यारता है 
गिर सोने पर सोता है। जो गृहस्थ धर्म को श्रेप्ठ जान कर देवता, अतिथि आदि 
सार-शूच्यम फरफ उन्ट दान देता एआ गृहरथ घम का उ्चरण करता 7: 
जो धर्म -शारप को पता है। जो धेदता आदि में परम भव्ति रखता हुआ दिनीत 
डे तो खाता सा पे परदो का न्टी घानने +$( ३ अफियादादी हब] नाउतियः 2.4 पा ८ 


(४ ३ एओे बारने दाला रादगहरण है-से मनाए 
परम छत जो धर - शारत का क्यण् बारने दाला र्यृहरणय ऐ-्य मनुष्य दूध, 


हा, समनीय, छी, सेल, गुड, मपु, मश, साँस आदि नयरसों का उपयोग नहीं 
भरत । परन्तु इसमें एफ सरसोे का ऐैस भध्य होता हैक ये रुप ममुध्य ताल्य जार 
जार लह्य परिषह के कारण ौचरी हजार दर्ष सगे उाशय के देदाग हे हैं । कौर 
ऋभ पड शत साइना चाहिए । 

2 +2५४ कक अंडे 5कत 


२५४7 
पक हे, लए 24) े 


कक 
8 


तापस जीवन 


लक हक गंगाजी ने ४०० न घर रह्त का दाह, टन *+॥%० ४8४. "क नप्रर अल अष 
जो गिख्यासफि गंगाजी के तट पर रहते 6, अग्निष्ठोत्री , वानप्रस्क 


जकन८> हो. 5 अकाआ अकाडक पं ज्क> न 
ताजा मर घ्प 
02.2 एव श् 





दुसरे नर ल्कक ड्ि 
5 थे 37 7 का 
2 पटर कप वध्क नहीं ऊहा 

पाद्ामराग का अाराण्क नहा ऊद्ठा ४ । 


ये जे जे काकुलया, वागपत्था तावजा पवातति। तें जहा-- 
लिप पोधिय छ्ार्ट दर्श धाल पर्दे 
चिीगिया,- प्रोधिया, फकोजिया, जणगई. सदर, थालई, हपउद्ध 


रू 
पय्जालिया. उपर: का, प्रसएएका, /ियज्जका, प्रपरखाला, 


ट 
मकर ० कक इक हु 


एावसामाहइलका, उप्तरक्लरा, सरसयका, . कुलघयका, सअयदुद्का, 


2 अदरक लक ०५२५७“: ज्गाः पक जम ४ न हट प्र/पिणाो 
शाॉग्ारपा, एएजमआ, दे -पिफो, वाकबामिए) उाइकायलथ 
है >लक फकढ कक का कब नम वर थ, ४ मे 00 


ग्क्ष्स्जाए "5 हम 
एम, लएशच्ाणा, बल याधिए -क्ज्झूलजा, जदयकाकइणा, 


० ३४%क हर आह: हुक है जाई ऐ ७». '८<+ 


१//॥९८ /7/४८ $ ५ /४, ६४*८/ए४ 2//२ै१ ५४६ ५॥/ उइलाशप, प्दाःपए, तय, 
एड रे कप का ३००४ ५- ज्डरे अब नन>ज 772४ ० थे ग्न्ट्गन्यातर) कक >>-५“००-७ 02064 
हक, ईाफाओओफर, हगाएायर,. फ्राास्यफनदरालाफ्तप्त- फ्फ- 


52८४ 2 ५ > तप; लए] कि अब कप 
फ्याउयंय लाशशपएफपदएयायश/तआ, आयवाशणओऑ,. प्रचाधयाताा4/ 


है न 
ल्‍्छ पाप 3.7९ >क 2०० कन्डन्ज कक पर लिककुक.. ५०को>०>क शक कल 20.7 ७ फनक. लो फैन्क- ५ धप्एपः अत4-१२३*- 


फ्फचयार#ाएएााल्लयन-कातपएााल््रथय /एय उप्पाट करामाणा बह. 


कारगर हक हल कान जक, कक णएकड कप के? मल + डॉ च ड़ कक कक टकय न क्र शक काडजकी ऐश फ फट 
जा फकॉंजपय :ास्फकाएउएर हा खाएारऋ फ्रएयप्य मामा कालतापएर: 


ह 
रे 
जे 
क्च 
हु 
् 


न हे 0393) नेक आप 
#र| ६ ४ ०८ ४९३६५ का 2 दर 
४ 


प्हाए पधाएए एप आकााए। 
अं अकू तर कम टिक डक फ कस इन तक कह फैडज आफ. 


्य् 
9 पट है ट हक 
5६०, ६, ६११, 5१४३ ४//१:३११९/ ६४/०४"३६१*९/१४ *///-९६५ ८ बढ 


श्र 


के 
चाह >प्रोच जा कछत% पअफ्आट ॥च 
न रे ई 4.5५. ६4 0 ७ दिल? जे हा ख ब्र्र ० 4 है 


हे 
॥ 
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४ हे जात 


कट 
-425 


डर 
+५ 


छस्य्तः 


ड्‌ 


३ 
७ क ब्क8.. ७क ++++ जन 
कब रे 

५५ 


हक 


के 
<८:१- ६५०; 


, 
अकशनाफ ० 


री 


पर 


ल्‍ 
व्चचनलिल लक 


सतत, रबर - 


स्ड 


खायछ्का ह। 
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नि 


जार 
हि 
सीफादाए ई. अत ओ 
पाहमाग दें 


क्तः 


छः 


याद 


र) 
ध्ट 


डे 
डर 


हज पु 
बज कक 
, ॥/ 
क्ष्क प्र 
705 
३० 
बन 
5 ऐड 
7 
हा ु 
आप 
हक हज 
कैच 8७ 
कह क 
(: है हा 
एर 
हल थक 
हे 
जी ड़ 
कक है 
हह निदनी 
९ ॥ 
के 
आफ 
पर 
7: $४ 
७.8 
| 8 हि 
४772 
ब्श हट 
डर शा 
ऐ, पे: 


उक्त चार प्रकार के पुरुषों में जो प्रथम पुरुष है, बह शीलवान और 
#श्रुतवान है। पह पुरुष पाप से विरत है, परन्तु विशिष्ट श्ञानवान नहीं है। उस 


पुरुष को में देशाराधक कहता हूँ। 


॥+ 


ज्र 
निदत्त *$ हन्‍जइज गया 25 - रन 
प्रस्तत पाठ मे कहां छ++ पा तो पाप से निदत्त हो गया है, हट गया €, वह 
गेक्षगा्ग का वज्ाराधक है चरन्तु यहा पाप स अदिरत व्यक्ति ऊी देशारधर 


4५ 24 डे के हीफकाकार डा सही “4 वर जे 
नाथ का है| इस पाठ का टाका मे टौफाकार ने ॥ा २ शब्द का अब घाप २ 


आओ 2 पक पाप गया निदत्त ऐड ४६ ,. -->-+७ सकार दे ५१ दपाउद 5 
दा्षि! से पाय से हट गया है, निदत्त हो गया है। भ्रमद्िध्दंसनकार ने भी इस अ£ 
की 9 नल अमल कमल कप के». £00++७  *% पद रे सतानी र्या इज 
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मिकसुतों आयाहिएं पयाहिणं करेंह बंदेड नयसतइगा जेघेव पर्नघरं तेघेव 
उवायच्छह-उवायच्सइत्ता प्रयहत्थेन विएलेणं उसण, प्राण, छाइप, 
ग्राश्म परिलामेस्सायीति तूढ्ढे 3 तन्ने तसप चुयृहस्स तेणं दव्व- चुद्धेट 
विविहेणं पिकरण- सृद्धेणं २ छुदते अपयारे परिलापएसयाणे प्रीय 
पंयारकए यणएरसाएए निबद्े 


उस काल और उस समय में धर्मघोष नामक स्थविर के अन्तैदासी शिष्य 
सुदत अणगार उदार यावत्‌ तेजोलेश्या को गुप्त रखने वालें मास-मास क्षमण का 
तप करते हुए जीवन व्यतीत करते थे। वे मास क्षमण की तपस्या के पारणे के दिन 
प्रथम पीरुषी में स्वाध्याय करते थे, शेष क्रियाएँ गौतम रचामी की तरह रामझनी 
चाहिए। मे सुदतत अणगार अपने गुरु धर्मघोष रथविर से पूछकर यावत्‌ गोचरी 
के मसिमित्त जाते हुए सुमुख नामक गृहसथ के घर पर गए। अनन्तर सुमुख 
गाथापति ने सुदतत अणगार को आते हुए देखकर हर्ष के साथ आसन छोड दिया 
ओर पादपीठ से नीचे उत्तरककर, पादुका को छोड़कर, एक शाटिक वबरत्र का 
उतशसंग करके सात-आठ पैर तक मुनि के सम्मुख गया। उसने मुनि की 
दाहिनी और से मुनि को तीन बार प्रदक्षिणा दी और उन्हें घन्‍्दन-नमरकार 
फरके यह अपने भोजन-गृह में आया। बहाँ उसको इस दात का अपार हर्ष हो 
रहा था कि आज में अपने हाथ से मुनि को पिपुल अशन, पान, खाद्य और 
सदा पदार्थ दूँगा। देते समय भी उसे हर्ष हो रहा था और देने के अनन्तर भी 
उतरा हैप हुआ इस प्रकार शुद्ध भाव और शुद्ध मन, वचन और काय से सुमुख 
गाथापति ने सुपात्र फो जो शुद्ध द्रव्य का दान दिया, उससे उसने अपना संसार 
परिमित करके मनुष्य आयु बांए 
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मेघकुमार का पूर्वभव 


प्रमविध्यंसनकार प्रमविध्वंसन पृष्ठ ६ पर मिथ्यात्व-दशा की क्रिया से 

संसार परिमित होना सिद्ध करने के लिए लिखते 8--'बली मेघकुमार से जीव 

एछिले भवे हाथी, सुसलारी दया पाली परीत्त-संसार मिथ्यात्दी थके कियो 

हाथी के भद में शशक आदि प्राणियों की प्राण-रक्षा करते समय मेघकुमार 

का जीव सम्यग्दूष्टि था, मिथ्यात्दी नहीं। यह बात ज्ञातासूत्र के मूल पाठ से 
प्ट सिद्ध होती है 


तें जड़ ताव दूग॑ येहा विरिक्यजीविय ग्राववुवयए थ॑ अपडिलद्ध: 
पवक्‍ायण लंग्ेयं से गए फ्रवादुकम्पयाए जाब अन्तत्त बेब पन्‍्प्ातिए थो 
मेयर णिक्ठिफे / 


त॑. ते भाटे तिहां तुम्मे तीजे भये, मे. मेघा! तिर्य्यचरी योनि भावह 
ग्नाहता अ, अनुपाम्यों अछतो फम्यवत्व लीघो, रत्न पाम्यो से. तेति करी ते 
प्राशिनी जनुकणाइ, जा, दयाह करी, जा, यावत्‌ तिएां पग ऊंचो राख्यों तेणे मनुप्य 


मी मकर , हा जद 8 शक अत हे >ह 22.५ 5 
77 उच्च आधार्य भीएाणजी के जन्‍म के पहले का लिखा ह॒जा दीन हूं। 
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सोगवधिया जावविनरसि। तए णं द्र्व्प एगे दंव॑ आतिय पाउभवित्था तए 
पं सै देवे अंतालिक्सपडिवनने एवं क्यासी--हे थ्रो सददालएुच्ा। ते घेव 
सब्यं जाब पज्जुवामिस्याति। से नूर्ण सदृदालपएत्त/ अब्े-समड्े ? 
हंता आत्यि। 
नो खलु सदृदालएुच्ता/ ते में देवे थ॑ ग्रेयालं यखलिएुत्तं प्िहाय एवं 
कत्ते । तए ग॑ तस्स सद्दालपृत्तरस आजीविओवासयस्स सयणेणं थयवया 
गहापीरेग एवं वृत्तस्तसयागस्स इगेयारुवे अज्यात्यिये ४ एस ण॑ सगे 
भयव यहावीरे यहायाहणे उप्यन्ननाणद्ंसणधरे जाव तबच्च कम्यसपया 


फाठाा गरस्पाः ब्प्र 


/-उ्नरकाशशाग, उे ६ 


पु 


धरमण भगवान्‌ महावीर ने गोशालक शिष्य शंकडालपुत्र से कहा--हऐ 
शबडालपुप्र! कल संध्या समय तू अशोक वाटिका में गया था। यहाँ तुम्हारे 
निफट आकाश में स्थित होकर एक देव ने तुम्हें कहा था कि “कल यहाँ महा- 
भाहन झान>एर्शन का धारक यायत्‌ सफल कियाओं से युयत पुरुष आएगा, तुम 
उर्ययो यन्‍्दन>ममरयार बारना यायत्‌ शय्या-संथारे से उपनिमंत्रित करना ।' यह 
सुनकर तुमने निश्चय किया कि कल मेरे गुरु गोशालक मंखलिपुब आएंगे। उनको 
पंदन-ममरकार यावत्‌ उपासना करूंगा, बया यह बात सत्य है ?' 

[मकर शकडालपुत्र ने कहा--हों, सत्य है 

तथ पुन: भगदान्‌ ने कहा कि 'है शक्ठालपुत्रा उस देव ने गौशालक 

मेसलिपम के लिए ऐसा नहीं कहा ध 


हक बह $। महावीर ्श्ु ऐसा दाने घर ख्प डउालपुत्र फ्ो यह निश्यय ३ | कि जोक 
“बकर ९५ कक पके +३ शाखा यादत सापाल 
धगदान्‌ महाजर है, थे महा -माहम है, शान-एशन के धारक हैं यायत्‌ सफल 
जियाओं ते घूका है 
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कक का 7 व्छाल हि के फ्षच ०/टमट पआाओ जनक अम्रजआ 
५ 7 कल कड़े, ५ ०7 घर * 


लिया हो। अतः वह जियावादीपने में आय बांध कर नरक में जाता है या उसने 


नरक-आयु पहले बांध रखा है, इस सम्बन्ध में आपका क्या समाधान है; 


8 


यदि क्रियावादी मनुष्य, क्रियाबादीपने में नरक-आयु का बनन्‍्ध नहीं करता, 
तो आगमकार उसके लिए उत्तर दिशा के नरक में जाने का ही विधान कैसे 
करते ? क्योंकि अक्रियावादी मनुष्य उत्तर एवं दक्षिण उमय दिशाओं के नरक दीं। 
आयु बांधता है, केबल एक दिशा-विशेष की नहीं। परन्तु दशाश्रुतस्कंध के 
अनुसार छियावादी मनुष्य सिर्फ उत्तरपथगामी नरक में ही जा सकता है और 
मरक में जाने पर भी वह शुक्लपक्षी ही रोगा। इससे रपप्ट सिद्ध होता है कि 
दियावादी मनुष्य नस्क-आयु का बंध कर सकता है । 

दूसरी बात यह है कि यदि क्रियादादीपने में नरकआयु का बंध नहीं 
करता, तो यहाँ महारम्भी, महापरिग्रही एवं महाइच्छाबाला आदि विशेषण देने 


ध्ड डे 
की क्या आवश्यकता थी? क्योंकि जब उसने क्रियावादीपने में नरक-आयु 
का बंध नहीं किया और क्रियावादी होने से पूर्व के आयुदंध से वह नरक में 


जाता है, तब भले ही वह अल्पारंभी हो या महारंभी हो, उसे नरक में जाना 
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वरूण-नागनतचूया 


सामान्य द्रतधारी श्रावक का वैमानिक देव के अतिरिक्त दूसरा भद 
प्राप्त झरना आमम के विधिवाद से आपने सिद्ध कर दिया, परन्तु कहीं 
घ्ररितानुयाद में इसका उदाहरण मिलता हो तो उसे भी बताएँ । 

भगवती श. ७, उ, ६ के मूलपाठ में सामान्य द्रतधारी पुरुष का मनुष्य 
भव छोड़कर पुनः मनुष्य भव में जन्म ग्रहण करने का उदाहरण मिलता है। बह 
पाठ यह ६-- 

बए है तस्स वरुणरस नावनप्ूयर्स एगे पियवालवर्यंपए रहयुसले 
ययागे सयागेयाणे एग्रेणं परिसेणं गादप्पहारीकए समाणे अत्थामे अबले 
जाब अधारणिज्जापिति कठूट वरुणं नायनत्ूय ससुचसलाओं संगायाओं 
प्ररीिक्यययाणं पायइ- पायइत्ा बरोे निगिण्हर-निगिश्िया जला वा; 
जब कृएए विय्रज्जेड, पाडिसथारय दृर्छ॒इ-दराहजत्ता पर्मयथ्रियुत जाव 
जज फट्जः एवं गयायी--जह मा पन्‍ते/ मय प्ियदाल-व्यमस्सख 


है 
2८४७ “हु. 0३: १०७०+न्‍कनक.. हक 


४४१ जएस नायना[इयस्प यीलाई, वयाड, गणाडई, वेसमाई, परच्चकणाए 
(225७ कहे ०२७ ०कफण> कह >ब 


3 पा: ४ उप पि मार >> आम्कटमत पर रयए 
पीउफाबायाए जाह ण गग  अयनर | कटूट सण्यह- पद सचर 


किक फ जा कक कक करवलनयपे- फल जब जक। शाजन्‍भ किक अजित कण 23 सजी कज 
अर आकार ७००२ कफ प्र्हप ह] कर > 
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26५७२ थ 
केक कट रे ४७ कु ४ 
फल * क्र मठ ५ 
38322 660 ७० है 2३ ० 
लक कुक र्र्‌ द्व्रण 


२ ऊ 
उस समय दरुण-मागनएया शा प्रिय दाल-पमित्र रघमरसाल नामक संगाम में 


27 0७ कार है ह-४ ००२३ श्र्प््द » ६ खाए 4 मेक ७ 
हुच्प परता) 5 इक (७ उारा प्रभाट प्रष्ठार पा प्रा प्रएत शाधपहान है। 


श्र 


सर ज्ज्ठ ३ जज मन रू ञ खाचापरर 
सिव उठती रागय उसने ठापने दाल-गित्र यरसाण-सागनतायां फो भी पायल पहोकार 
है 


शाम भूमि से घाहर जाते हुए ऐरा। उसी तरह उराने भी दस भूति से बाहर आर 

5 8४ झगल पे पड दिए कोर अपने दिए धाल- मित्र दसरं>गायनटागा में। समान 

एस के शुधारे घर देंठ घदा। सेपारे पर बैदणर, पूर्वीभिदृण् हो, हाथ जोडएर काटने 
; 

हिशा>-० शा शरण ७ मिव उर्णय «-माशगरण मरझा के समान मेरे की शहर, जाए, दा 

डिरमश, हयास्थ्ान, पोषधीपरार अर सपा ही।' यह शटकर एराने आपात 

जा जब हे स््ूऊ टः 


“52 पाते हे आाटान्य कप रो शाएह सलेछारी दर नी गिननगाएओ थी एिआ 
प़्स्श़्त वाझान्य करूप से बारह ६ दर: 
४ 


छचार _नामनत्ुसा के फिय 

बल-भिम्न के लिए छोड़कर एन: मनप्यभद में जन्म लेना कहा है 

अलजासत्र के लिए मनुष्यमय छोड़कर पुनः मसनुप्यदद दे जन्‍म छना कास हू 
ध्च्ज्ज 


हे 
यह सामान्य द्तधारी श्राग्क का मनुष्यमव छोड़कर पुनः मनुस्यभव में जन्म 
रु हे 
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डी ब्द का अर्थ सामान्य द्रतधारी है, मिख्यादप्ि 

कायित सुद्रत शब्द का अश सामान्य द्रतधारी है, मिख्यादृण्टिं नहों। 
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वारित हैं, वे घट 'प्रशस्तत-द्रव्य-बासित' कहलाते हैं। और जो प्याज, लहसुन 
और तेल आदि अप्रशरत द्रय्यों से बाच्तित घट हैं, वे अप्रशस्त-द्रव्य-वासित 
गहलाते हें। 


गाए हा 5 सन्त >> ३०-९० फु०.. ०३७ स्का नडत म्रतिः शक + मे पता "9 ४८% जे आओ 
से पस्म का उअन्तःतक्ारण जिनाजासधकर मो के उपदत से धराग्य- 


है 


ले होता ह, दह प्रुष प्रशरस-द्रय्य -वासित घट के समान ४ 


्ई / 
अ रु 
द। हा 


4 ई5ह४०>त ५: आर: ना के प्‌ हक 7 आरा कक । का 3] की ३० जा ला नम] 
हर जिसका उपकरण लजिनाजा-व्सिधियों के उपदेश से कलुपित ६, बह 
अध्यरस-्द्रब्य-यासित घट के समान है 


साएु की आशा और क्रिया 






कहकर ७०००० कं» पा नप५ 0 ७ कक दे 3७ 6 २०००: कत>क छर न 32७ (१ >> डे तक 

व ्ज्यधिेफोर प्रशाणण्यान, एड ३४५ घर लखत फेस 
है का क#५ ०६ पक बन न के ० हि रे 7 "२ * 

हे 8 हे इट ैुरचकए० शा ओके नकलओ हरएए:र चल: दर मा के न ऋन्‍्क हनक 

हक लक सा मे एूए हूं सुपाज़ डराने देदू, साल पाल, रला-तेलादफ छप 
> 2 प 5 

०४७४० के जा!क रुक 9 “४:७४ « जे वचुजाओकचजओक ज५ ३३०6 

के नेता * जा आशा व तो ते फररा। आाइछा 

धर क्र कि ४४ पे 

5४2२2: 2 42280 कक क शक: कर कर 

अच्छा जामफर, उनका उधरण करने थे। 














हु 2 
पा ; हा अ3 5०० ५ भ्घ्व मम] हा 
हे ० 5 है डे ४ (2 कर 
कर, हे कांड इग४: ५ ६४ ४, 5४५, हु ईद 8७१५४ २० ०२३७ 7, ४०:६३, ४ रे 
ञा क् 
न है लग जुपल्र कन्का के ऑण्जजे ४5 शत +६ई ॥३०३६ अधतआा 5 9, ६ ४ धक #2|४ क+का5 हज 2७ आये टू कआक ०» 
शाप / 22 ७७ कक 2 ई इू१.३ ई+/०८०६ हे आाइा १३६३७०,, ४ - जप ५ का +३ ३४७ 
ह न्चु की 
4, 2. 2६ 2उह हि बन्‍ड ५० गजभजद 5 3२१ 2 कट बे श्ज" $. अऑतीइओ थे कृकधलओ मैैफ -नमपकीी अख्डकड ० 
+# ५०,४६३ है अब ०: कक ४ 5 बढ तक ब्ब्ग्ज्र्‌ “5 हा 3. 0 हु 
ई ५ कक * 
न 
£ 5 
बुर 
के $+ > ७० हू शक ट 6 अल 
हि 2 5 पक. हें 2: हें + च्द्ट कपभ 3 अटफि58 आहत हि 
2 हैं ४ ७०४३ ३ 077 ये ल 3 है की ५] के क. 5 क 
है + हे ग 
5२६० 32%: (७ ५ पके 5 4 4७. + ० ८०६३७० ४५४ +++%$ गड | + बू न बल एड 
न ४ धरा हा 9 ६६ व“ «5+ह 5४२ ्पि मु क 98 कक न 207 
कं डे ड़ 3+ ४ 
शक 


वाले 3 सम्यग्दष्टि 


वाल सम्यग्दू] आर मिथ्यादृष्टि को एक तालाब स॑ पाना भरने वाला दाना 
अनुचित है । 


भंगी और ब्राह्मण के घड़े का उदाहरण देकर सम्यग्दृष्टि और मिध्यादृ-्टि 
के क्षमा, दया आदि गुणों में तुल्यता बताना भी अय्क्त है। ब्राह्मण का घट ऊँस्े 
मधुर मिट्टी का बना होता है, वैसे भंगी का घट भी होता है। इसलिए उक्त 
उभय घड़ों में रखा हुआ जल मधुर ही रहता है। परन्तु मिथ्यादृष्टि एवं 
सम्यग्दृष्टि के सम्बन्ध में यह वात नहीं है। इनके गुण परस्पर विपरीत होते है 
मिथ्यादृष्टि का गुण मिथ्यात्व होता है और सम्यग्दृष्टि का सम्यक्त्व। सम्यकत्त 
और मिथ्यात्व एक-दूसरे के सर्वथा विपरीत होते हैं। अतः सम्यब्दृष्टि के लिए 
मधुर घडे का और मिथ्यादृष्टि के लिए खारे घड़े का उदाहरण ठीक घटित 
होता है, ब्राह्मण और भंगी के घड़े का नहीं। निष्कर्ष यह है कि खारे घड़े 
भरा हुआ जल खारा होता है और मधुर घड़े में भरित जल मधुर होता है। 
उसी तरह सम्यग्दष्टि के शील, दया और तपस्या आदि गुण सम्यक्‌ रूप और 
मिथ्यादृष्टि के ये सब गुण असम्यक्‌ रूप हो जाते हैं। अतः इन दोनों को एक 
समान कहकर मिथ्यादृष्टि के मिथ्यात्वयुक्त शील, दया और तपस्या आदि को 
वीतराग की आज्ञा में बताना आगम-विरुद्ध है। 


यदि प्रमविध्वंसनकार ब्राह्मण और भंगी के घड़ों का उदाहरण देकर 
सम्यद्दृष्टि और मिथ्यादृष्टि--इन दोनों की क्रियाओं को समान बतलाते हैं, 
तो उन्हें इन दोनों के ज्ञानों को भी समान मानना चाहिए। परन्तु इन दोनों के 
ज्ञानों को समान नहीं मानते, ऐसा क्‍यों? यदि यह कहें कि मिथ्यात्वपूटक 


ग्रएण किये जाने वाले आचारांग आदि अर्हद्‌-भाषित द्वादशांग भी ननन्‍्दीरसूत्र 5 
मध्या सत्र कह &। 


एयाइ मिच्छाविडलिस्प पिच्छत्त- परियहियाई मिच्छायुय, एवाडू ४५ 


वाटर: 


प्र्यादिविस्स चम्मत्त--परियहियाएं सम्मसुयं। हम 


मिथ्यादृष्टि द्वारा यृहीत ये सूत्र मिथ्यात्व रूप में परिणत होते हैं और 
रम्यग्दप्टिं द्वारा पृषठीत सम्यक रूप में परिणत होते हैं। 


फल के फल ओ, ओक ७ कह ध्यादप्लि दे ग्मा 

शसालाए हम मिध्यादुप्टि द्वारा गीत सम्यक शास्त्र को भी निध्या 5४६ 

मानते हैं। उब मिव्यादस्टि के द्वार मृहीत आगम को मिथ्या श्रुत मानते 
वर्की जड़ा ऋषारत का का निध्या क्यो री मानते ट्ज्स मि थ्र 
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हि 
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डारा गण इकया गया आगम विपनीत है, उसी तरह उसके द्वासा आधपरादत 
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लाविभिफबितारतेप्रशरत्त-द्वव्य भाविता: 
वबासित घट दो प्रकार के होते हैं--१. प्रशर्त द्रव्यों से वासित ऑर 
२, अप्रशरत्त द्रव्यों से वासित। जो कपूर, अगर और चन्दन आदि उत्तम द्रव्यों रे 
पासित है, ये घट 'प्रशस्त-द्रव्य-वासित' कहलाते हैं। और जो प्याज, लहसुन, मद्य 
और तेल आदि अप्रशरतत द्रव्यों से वास्तित घट हैँ, ये अप्रशरत्त-द्रग्य-वासित 
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उपशम-सम्यक्त्व की जघन्य स्थिति अन्तर्मुहूर्त की होती है, इसलिए उप 
समय उस पुरुष को भाव-सम्यक्त्व की प्राप्ति हो जाती है, ऐसा समझना 
चाहिए। 


इसके अतिरिक्त यह प्रश्न होता है कि जो मिथ्यादृष्टि शील, तप आदि 
की साधु से आज्ञा मांगकर उनका अनुष्ठान करता है, उसकी वह क्रिया 
सम्यक्‌ है या असम्यक्‌ ? यदि सम्यक्‌ है, तो सम्यक्‌ क्रिया का अनुष्ठानकत 
मिथ्यादृष्टि कैसे होगा? क्‍योंकि वह सम्यक्‌ क्रिया का आचरण कर रहा है, 
इसलिए मिथ्यादृष्टि नहीं है। यदि उसकी क्रिया असम्यक्‌ है, तो साधु ने उच्त 
असम्यक्‌ क्रिया करने की आज्ञा नहीं दी है। इसलिए उसकी वह क्रिया 


की आज्ञा में नहीं हो सकती। अतः मिथ्यादृष्टि की असम्यक्‌ क्रिया का आशा 
में बताना अयुक्त हैं| 


साधु प्रत्येक प्राणी को सम्यक्‌ क्रिया करने की आज्ञा देते हैं। उनके 
आज्ञा के अनुरूप जो सम्यक्‌ क्रिया का अनुष्ठान करता है, वह मिथ्यादृष्टि 
नहीं, सम्यन्दृष्टि है। और जो साधु की आज्ञा लेकर भी सम्यक्‌ क्रिया का 
अनुष्ठान नहीं करता है, मिथ्या क्रिया का अनुष्ठान करता है तो उसकी वह 
मिथ्या क्रिया आज्ञा में नहीं है। उसका आचरण करने से वह आज्ञा की 


आराधक नहीं हो सकता। अतः मिथ्यादृष्टि को साधु की आज्ञा का आरके 
कहना मिथ्या है। 


जैसे साधु मोक्ष मार्ग की आराधन करने के लिए दीक्षा देते हैं और दीढ 
देकर उसे सम्यग्झञानपूर्वक क्रिया करने की आज्ञा देते हैं। परन्तु यदि दीक्षित पुरुष 
अभव्य हो और सम्यग्लान के अभाव में वह अज्ञानपूर्वक द्रव्य-क्रिया करने लग 
जाए, तो उसकी वह क्रिया साधु की आज्ञा में नहीं कही जा सकती। क्या 


ग़नय ज्डप् तर 


साधु ने सम्यग्शानपयूर्दक भाव-क्रिया करने की आज्ञा दी है, न कि अज्ञानपृषक 


मिध्या क्रिया करने की। उसी तरह जो पुरुष साधु से सम्यक्‌ क्रिया की आशा 
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गर्यक द्रव्य-क्रिया करता है, तो उसकी वह क्रिया आज्ञा में नहीं ह। 
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अथ अठे स्कंधके कह्मो है गौतम! तांहरा धर्माचार्य भगवान्‌ महादीर 
स्वामी ने वांदां यावत्‌ सेवा करां। तिवारे गौतम बोल्या जिम सुख होवे तिम 
करो हे देवानुप्रिय! पिण प्रतिवन्‍्ध, विलम्ब (जेज) मत करो। इसी शीघ्र आज्ञा 
वंदना री दीघ्री तो ते वंदना रूप करणी प्रथम गुणठामा रो धणी करे, तेहने 
आज्ञा बाहिरे किम कहिये।” 


प्रमविध्वंसनकार के मतानुयायियों से पूछना चाहिए कि गौतम स्वामी ने 
स्कन्दक संनन्‍्यासी को भाव-भक्ति से सम्यग्ज्ञानपूर्वक वंदन करने की आज्ञा दी 
थी या भावरहित द्रव्य-वंदन करने की? यदि भक्ति-भाव के साथ 
सम्यज्ञानपूर्वक वन्दन करने का आदेश दिया था, तो मिथ्यादृष्टि का वन्दन- 
नमस्कार उनकी आज्ञा में कैसे हो सकता है? क्योंकि मिथ्यादृष्टि का वन्दन- 
नमस्कार भक्ति-भाव से रहित और मिथ्यात्व के साथ होता है, भक्ति-भाव 
के साथ सम्यग्ल्ञानपूर्वक नहीं। यदि यह कहो कि भक्ति-भाव से रहित द्रव्य- 
बंदन की आज्ञा दी थी, तो यह युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि साधु किसी की 
भाव-भक्ति से रहित द्रव्य-वंदन की आज्ञा कभी भी नहीं देता। अतः गौतम 
स्वामी ने सम्यग्ज्ञानपूर्वक भाव-वंदन करने का आदेश दिया था। यदि इसके 
अनुसार स्कंदक संन्यासी ने भगवान्‌ को सम्यग्ज्ञानपूर्वक भाव-वंदन किया था, 
तो वह उस समय मिथ्यादृष्टि नहीं, सम्यग्दृष्टि ही था। यदि ऐसा न करके 
स्कंदक संन्यासी ने मिथ्यात्वपूर्वक द्रव्य-वंदन-नमस्कार किया था, वो उसकी 
दह द्रव्य-वंदन गौतम स्वामी की आज्ञा में नहीं हुआ। क्योंकि गौतम स्वामी मे 
भक्ति-भाव के साथ भाव-वंदन करने की आज्ञा दी थी, भक्ति-रहित द्रव्य- 
दंदन करने की नहीं। अतः स्कंदक संन्‍्यासी का उदाहरण देकर मिथ्यादृष्टि के 
भिध्यात्ययुक्त द्रव्य-वन्दन-नमस्कार को जिन-आज्ञा में सिद्ध करा 


कक लाए ज *-कफीफतफ ७-नाक ६९ 5१ 
अममसम्मत् नहीं है। 
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तामली तापस की अनित्य जागरणा 
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बानप्रस्थ त्तापस बहुत काल तक अपनी प्रव्र॒ज्या पालन करते हैं। 
यहाँ जिस प्रकार वानप्रस्थ तापसों की प्रवज्या का पाठ आया है, उरी 
तरह जिन-आज्ञा-आराधक मुनियों की प्रव्रज्या के लिए भी पाठ पाया है-- 
बहुईं वायाईं केवलि-परियायं पाउगॉति 
बहुईँ वासाईं छठयत्थ-परियायं पाउगति। 
--उववाईसूव, ३६ 
उक्त पाठों में मिथ्यादृष्टि एवं सम्यग्दृष्टियों की प्रव्रज्या के लिए समान 
पाठ आने पर भी जैसे इन दोनों की प्रव्॒ज्याएँ एक नहीं, भिन्न-भिन्न हैं, उतते 


तरह सम्यब्दृष्टि एवं मिथ्यादृष्टि की अनित्य-जागरणाएँ भी एक नहीं, भिन्‍न- 
भिन्न हैं। 


महावीर की अनित्य-जागरणा के तुल्य बताना मिथ्या है। 


स्वर्ग प्राप्ति के कारण 
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परलोक का अनाराधक कैसे कहते? उववाईसूत्र में बाल-तप करके स्वर्ग मे 
उत्पन्न होने वालों को मोक्ष-मार्ग का अनाराधक कहा है। वह पाठ अर्धस॑हित 
प्रस्तुत अधिकार में पृष्ठ २८ से ३६ तक दिया गया है। यदि स्वर्ग प्राप्त करने 
वाली बाल-तपस्या जिन-आज्ञा में होती, तो उक्त पाठों में गंगातट निवा्ी 
आदि अज्ञान-तप करने वाले वाल-तापसों को परलोक का अनाराधक क्यें 
कहते ? इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि बाल-तप जिन-आज्ञा में नहीं है 


उववाईसूत्र में प्रकृति से भद्रिक, विनीत, अमत्सरी पुरुष जो सम्यक श्रद्धा 
से रहित हैं, उन्हें परलोक का अनाराधक कहा है। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है दि 
यदि प्रकृति से भद्विकता आदि गुण मिथ्यात्व और अज्ञान के साथ हों, तो द 
जिन-आज़ा में नहीं होते। अतः अकाम-निर्जरा, बाल-तपस्या आए 
अज्ञानयुकत प्रकृति से भद्विकता आदि गुणों को वीतराग-आज्ञा में कहन 
उववाईसूत्र के विरुद्ध है। 
इसी तरह 'प्रमविध्वंसनकार ने जो यह तर्क दिया है कि यदि वाल 
तपस्या और अकाम-निर्जरा आज्ञा में नहीं होती, तो सराग-संयम 3 
संयमासंयम के साथ क्‍यों कही जाती ? परन्तु उनका यह तर्क युक्तिसंगत नहीं 
है। क्योंकि जो क्रिया वीतराग की आज्ञा में नहीं है, वह आज्ञा में होने वाल 
क्रिया के साथ नहीं कही जाए, ऐसा कोई आगमिक नियम नहीं है। 
स्थानांगसूत्र के चौथे स्थान में धर्म-ध्यान और शुक्ल-ध्यान के साथ आर 
ध्यान और रौद्र ध्यान भी कहा है। यदि आज्ञा में होने वाली क्रियाओं के साथ 
आजझा में न होने वाली साधना या क्रिया का उल्लेख नहीं करने का निया 
होता, तो धर्म-ध्यान और शुक्ल-ध्यान के साथ आर्त ध्यान और रौद्र ध्यान 
का उल्लेख नहीं करते, परन्तु इसका उल्लेख किया है। अतः भगवती के पे 
में सराग-संयम और संयमासंयम के साथ अकाम-निर्जरा और बाल-तपर्य॑ 
का उल्लेख होने मात्र से उसे आज्ञा में कहना उचित नहीं है। उक्त पाठ मे 
काम-निर्जया एवं बाल-तपस्या स्वर्ग प्राप्ति का कारण है, इसलिए उसकः 
सराग-संयम एवं संयमासंयम के साथ उल्लेख किया है, आज्ञा में होने व 
रण नहीं। अतः अकाम-निर्जय एवं बाल-तपस्या को जिन-आज्ना मे दर्तान 
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अच्चुए-कप्पे देवचाएं उगवतारों थवान्ति। तहिं तेसिं गति बावीस 


सायरोक्याइविती, अगाराहया सेस त॑ चेव / ली 


ग्राम से लेकर सन्निवेशों में गोशालक-मत्त के श्रमण रहते हैं। उनमें कुछ 
श्रमण दो घर छोड़कर तीसरे घर में, कुछ तीन घर छोड़कर चौथे घर में, कुछ सात 
घर छोड़कर आठवें घर में भिक्षा लेते हैं। कुछ सिर्फ कमलवृन्त को खाकर रहते हैं। 
कुछ प्रत्येक घरों में से सामुदायिक भिक्षा लेते हैं, एक ही घर से नहीं। कुछ विद्युत के 
चमकने पर भिक्षा लेते हैं। कुछ ऊंट की तरह बने हुए मिट्टी के पात्र में बैठकर तपर्या 
करते हैं। ये सब अपने व्रतों को बहुत वर्षो तक पालकर मृत्यु के समय मरकर उत्कृष्ट 
बारहवें अच्युत स्वर्ग में उत्पन्न होते हैं। उनकी उत्कृष्ट गति वहीं तक है। उनकी 
स्थिति बाईस सागर की है। ये श्रमण परलोक के आराधक नहीं हैं। 


प्रस्तुत पाठ में गोशालक-मत के श्रमणों की कष्टप्रद तपस्या का वर्णन 
करके उन्हें परलोक का अनाराधक होना कहा है। यदि उनकी तपस्या जिन- 
आज्ञा में होती, तो उस तपस्या के आराधकों को परलोक का अनाराधक नहीं 
कहते । अतः यदि इनकी जिहेन्द्रिय-प्रतिसंलीनता जिन-आज्ञा में होती तो 
उन्हें आज्ञा का अनाराधक नहीं, आराधक कहते। परन्तु उन्हें अनाराधक कहा 
है। इससे स्पष्ट प्रमाणित होता है कि गोशालक-मत की जिहेन्द्रिय- 
प्रतिसंलीनता और जिनोक्त जिहेन्द्रिय-प्रतिसंलीनता एक नहीं, भिन्न-भिन्न 
हैं। यदि शाब्दिक तुल्यता के कारण गोशालक की जिहलेन्द्रिय-प्रतिसंलीनता की 
जिन-आज्ञा में बतायें, तो उनकी भिक्षाचरी एवं प्रव्रज्या को भी शब्दसाम्य के 
कारण जिन-आज्ञा में मानना चाहिए? परन्तु शब्दतः तुल्य होने पर भी उनकी 
भक्षाधरी एवं प्रव्रज्या को जिन-आज्ञा में नहीं मानते हैं, तब उनका 
जिएन्द्रिय-प्रतिसंलीनता को सिर्फ शब्दसाम्य के आधार पर जिन-आश्ञी 
कैसे मान सकते हैं? अतः गोशालक मतानुयायियों की जिहेन्द्रिय- 
प्रतिसलीनता को बीतराग की आज्ञा में बताकर मिथ्यादृष्टि की क्रिया के 
जिन-आशा में दताना यथार्थता से दूर है 


पाषण्डी का अर्थ 


ध्मपिण्यंसनकार भ्रमविद्धंसन, पृष्ठ 2९ पर प्रश्नव्याकरणसूत्र के दूसर 
समन -द्ार का पाठ लिखकर उसकी समालोचना करते हुए लिखते ४-- हु 
फ्गयी “>उत्य बदन साध ने आर्य योग्य छै। ते साथ अनेक पापंडी अन्य 
इनी पिण आदरयो काशी, ते सत्य-लोक में सारभूत बह्मे। सत्य महासमुद्र 
उकी पिण गंभीर कायो, मेरु धबी स्थिर कहो, एदया क्री भगवन्दे सत्य से 
ब्लाएयो। ते सत्य ने अन्‍य दर्शनी पिण धार्यो। तो ते सत्य ने खोटो, अशुद्ध 
किम कहिये ? आशा बाहिर किम कहिये ? आशा ब्ाहिर कहे तो तेनी ऊंछी 


आप पे कर कनज्तक ० हक ! राः न सरा "७ ्् आशापय श्ि अमल || 
खाद ४ । पिए निरण सत्य तो श्री वीतरागे सरायो ते आजा बाहिरे नहीं?" 


प्रश्नय्याकरणसूत्र का पं पाठ लिखकर सम्मधान ऊर रहे ऐं-- 
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पाश्य प्रायाण्दि फरियाहियं ज त॑ लॉकालसयाएपफ्यए मा/एर 


(०३० #क ० हीफ ५5 8 पड ट (#/अ्क/ 7 $ 
गायायग्ाज किलतरं बेस्पव्यआओ 


साय रूप भहावत फो विधिए द्रतघारियों ने रदीकार किया है। यह प्रिलोक में 
शारणुल है। महारामद से भी गंभीर और मेरु पर्दत से भी अधिक स्थिर ७। 
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पाषण्ड ब्रतमित्याहु स्तद्स्यास्त्यमलं भुवि, 
स पाषण्डी वदन्त्यन्ये कर्मपाशात्‌ विनिर्गतः। 
पापण्ड नाम व्रत का है। वह व्रत जिसका निर्मल है, उस कर्म-वन्धन त्ते 
विनर्मुक्त पुरुष को 'पाषण्डी' कहते हैं। 
यहाँ टीकाकार ने 'पाषण्ड' शब्द का ब्रत अर्थ किया है और 
दशर्वेकालिक-सूत्र की नियुक्ति में श्रमण निर्ग्नन्थों के 'पाषण्ड' नाम क्का 
उल्लेख मिलता है। 
पव्वरए, अगगारे, प्राग्रण्डे चरण, ताकसे, थिक्खू। 
परिवाहए. य॒ सयपषे--ियंधे. संजए उन्ते ।/ 
“पेंशवैकालिकसूत्र, अ. २, निर्यक्ति गाथा ११६ 
प्रत्रजित, अणगार, पापण्ड, चरक, तापस, भिक्षु, परिव्राजक, श्रमण, 
निर्मन्थ, संयत और मुक्त--ये सब श्रमण निर्गन्थों के नाम हैं। 
अस्तुत नियुक्ति में श्रमण निर्ग्न्थ का 'पाषण्ड' नाम भी कहा हैं। 
उपासकदशांगसूत्र के प्रथम अध्ययन में और आवश्यकसूत्र में सम्यक्त्व का 
अतिचार बताने के लिए यह पाठ आया है---पर-पासण्डि पसंसा, पर-पासण्डि 
संत्थव। टीकाकार ने इसका इस प्रकार अर्थ किया है-- 
चने पगीत पावण्ड व्यतिरिक्तानों प्रशंया प्रशष॑सन स्तुतिरित्यर्थ: । 


सर्वज्ञ-प्रणीत पापण्ड से भिन्‍न पापण्ड की प्रशंसा करना सम्यक्त्व का 


अतिचार है। 
यहाँ पापण्ड को सर्वज्ञ प्रणीत कहा है, जो लोग पायण्ड का अर्थ केवल 


दम्म ही करते हैं, उन्हें बताना चाहिए कि सर्वज्ञ ने कौन-से दम्भ की प्ररूपफा 


् 
की ४? यदि दे यह नहीं मानते कि सर्वज्ञ ने दम्भ की प्ररूपणा की है, तो उन्हें 
'पापण्ड' शब्द का टीकाकार द्वारा किया हुआ व्रत अर्थ मानना होगा। यदि 
गापड शब्द का सिर्फ दम्भ भी अर्थ होता है, तो मूल पाठ में 'पापण्ड' शब्द के 
प० परः लगाने की क्या आवश्यकता थी? क्योंकि जैसे दूसरे का दम्भ दुरा- 
है, बसे अपना दम्म भी तो बुचा होता है। अतः उसके पहले 'पर” न लगाकर 


इतना ही कहते कि पाषण्डी की प्रशंसा करना सम्यक्त्व का अतिचार है। परन्तु 
एस मे कहकर मूल पाठ में 'पर-पासण्डि' कहा है। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है 
हि पाषए्ड' उत का नाम है। अश्नव्याकरणसूत्र में विभिन्‍न द्रतधारियों द्वार 
स्जाइत खण का उल्लेख किया गया 
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समस्त शुभ कार्य आज्ञा में नहीं 
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ही मनन तक पर गैडे उन अपदादस्थसप 
को दराइयों की 'भी शिक्षा देते हों, पर वे थोडे होते हैं। यदि उन ऊ दादस्चलप 


माता-गथित्ता दी आजा में पाप होता है, तो उनका उदाहरण देकर सद माता- 
पिताओं की आज्ञा में पाप ही होता हैं, यह कौन-सा न्याय है? किसी अपयाद 
का आश्रय लेकर उत्सर्ग को बरा कहना कहाँ की दिद्वतता है 


कभी-कभी सूर्यग्रहण के समय दिन में ही अंधकार हो जाता है। उसे 
देखकर यदि कोई सूर्य को अंधकार फैलाने वाला कहे, तो यह उसकी मूर्खता 
ही होगी। उसी तरह जो अपवादस्वरूप माता-पिता का उदाहरण देकर सभी 
माता-पिता की आजा मानने में पाप बताते हैं, वे भी भूल करते हैं। ऐसी दुष्ट 
माता सुनने में आई है कि जिसने अपने पुत्र की हत्या कर दी? क्‍या उसका 
उदाहरण सामने रखकर सभी माताओं को पुत्रधातिनी कहेंगे? कदापि नहीं। 
जब पुत्रघातिनी माता के उदाहरण से सभी माताएँ पुत्रघातिनी नहीं कही जा 
सकती, तब कुकृत्य की शिक्षा देने वाले कुछ माता-पिता के उदाहरण से सभी 
माता-पिता दुरे कैसे कहे जा सकते हैं? अतः माता-पिता का विनय और 
सेवा-शुद्रूषा करने में एकान्त पाप कहना आगम के विरुद्ध हैं। 

उददाईसूत्र में माता-पिता की सेवा-भक्ति करने और उनकी आज्ञा- 
पालन करने से पुत्र को स्वर्ग मिलता है--ऐसा स्पष्ट पाठ है। उववाईसूत्र का 
वह पाठ अर्थ सहित प्रस्तुत अधिकार के “माता-पिता की सेवा का फल 
शीर्षक में लिख चुके हैं। 

उस पाठ में कहा है कि परोपकार करने वाले, विनीत और माता-पिता 
की आजा वा पालन करने वाले पुरुष देवलोक में जाते हैं। यदि माता-पिता 
की आज्ञा-गलन, उनकी सेदा-भक्ति करना एकांत पापमय होता, तो उन्हे 


रे 


५८ ६ 
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उक्त पाठ में स्वर्ग में जाना कैसे कहते? स्वर्ग प्राप्ति पण्य से होती है, पाप से 
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प्नी दरा है, तो झअविनय करना अच्छा 


० 


होना चाहिए। और यदि अविनय करना 

चाहिए। परन्तु दिनय और अविनय दोनों ही 

दुरे हो, यह हो नहीं सकता। प्रस्तुत णाठ में विनय करना स्पष्टतः गुण बतलाया 
0, उसे दरा बताना आगम-विरुद्ध है। 


५ 2 फ रना अच्छा होना 
इस 7 तो घबनय करना अच्छा हान 


हसी तरह प्रतिपक्ष बच्चन का नाम लेकर इस पाठ में कथित विनय आदि 
में दोष कहना भी अनुचित है। जैसे विनय का प्रतिपक्ष वचन अविनय 
हर लघ क्रोध, मान, माया और लोभ के प्रतिपक्ष वचन महान्‌ क्रोध, मान, 
| होते हैं। उसी तरह माता-पिता के वचन का उल्लंघन नहीं 


ग्रे का अतिपक्षी बचन माता-पिता के वचन का उल्लंघन करना होता है। 
यदि 'हमदिध्येसनकार के मत में इस पाठ में ग्रतिपक्षी वचन से गुण बतलाए हैं 
मी माता-पिता के वचन का उल्लंघन करने में गुण कहना चाहिए। यदि माता- 
40 ०76 ८ ६2५००. 
$ज( $३2 (4६०५९ 


का उल्लंघन करने को गुण नहीं मानते हैं, तो उनके वचन का 
एन नहों करने को गुण मानना होगा। जब माता-पिता के वचन का 
#ज्लंघन नहीं करना गुण है, तो उसी तरह इस पाठ में कथित विनय आदि 
गुण ९, दोष नहीं। अतः प्रतिपक्षी वचन का नाम लेकर माता-पिता 


ईी शंया-शुप्रूषा, आज्ञाग्पालन और विनय आदि करने में एकान्त-पाप की 


प्रसारण बारना आगम के सर्वथा विरुद्ध 


00 
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अनुकम्पादान, अधर्म नहीं है 
आनन्द श्रावक का अभिग्रह 
प्रदेशी राजा की प्रतिज्ञा 
असंयति-दान 

धर्म और अधर्मदान 

दान और साधु-भाषा 

नन्‍्दन मनिहार 

दान के भेद 

धर्म और धर्म-स्थविर 

नी प्रकार का पुण्य 
पुण्य-प्रकृति 

साधु से भिन्‍न, सव कुपात्र नहीं हैं 
क्षेत्र-अक्षेत्र 

अनुकम्पादान : कुकर्म नहीं 
पापकारी क्षेत्र 


असंयति नहीं, असती-पोषणता कर्म 
अतिचार की व्याख्या 

श्रावक की उदारता 

श्रावक में अव्रत नहीं है 

पज्चम गुणस्थान में तीन क्रियाएँ 
साता पहुँचाना शुभ कार्य है 

बन्ध राय-द्वेष से होता है 

दान का अनुमोदन पाप नहीं 
साघु-मर्यादा 

सेवा करना धर्म है 

प्रतिमाधारी को दान देना पाप नहीं 
प्रतिमाघारी का स्वरूप 
श्रायक के घर्मोपकरण पाप में नहीं है 
घर्मोपकरण सुप्रणिधान हैं 


(2. 
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आगम में अधर्मदान को एकान्त पाप कहा है और उसका ह्याग 
प्रत्याख्यान कराना तीनों काल में धर्म माना है। यदि कोई अधर्मदान दे रह 
और चोर, जार, हिंसक प्राणी उसे चोरी, जारी एवं हिंसा आदि अधर्भ का 
के लिए ले रहा हो, उस समय कोई साधु दाता को समझा-दुच्चा कर 
अधर्मदान का त्याग कराता है, तो उसमें अन्तराय कर्म का बन्ध नहीं, धर्म 
होता है। यदि कोई दुराग्रही व्यक्ति न समझे, तो साधु विवश होकर मौन 
धारण करले यह बात अलग है, परन्तु योग्य एवं समझदार व्यक्ति को ढ्षिर 
भी समय समझाकर उसे अधर्मदान का त्याग कराना अन्तराय नहीं, धर्म-कार्म 
है। इस प्रकार तीनों ही काल में अधर्मदान का निषेध करना आगम सम्मत है। 

यहाँ यह प्रश्न होना स्वाभाविक है कि जो व्यक्ति अनुकम्पादान को 
अधर्मदान में गिनते हैं, वे वर्तमानकाल में भी अनुकम्पादान का निपेध् क्यों नई 
करते ? क्योंकि अधर्मदान का निषेध करने में किसी थी काल में अन्तराय नहीं 
कहा है। यदि कोई अधर्मदान के त्याग कराने में भी अन्तराय मानते हों, हो 
उन्हें चोरी, जारी, हिंसा आदि दुष्कर्मों के लिए दान देने वाले व्यक्ति को उप 
दान का फल एकान्त पाप होता है, ऐसा कहकर उसका त्याग नहीं कराना 
चाहिए। क्योंकि इससे चोर, जार एवं हिंसक आदि के लाभ में अन्तराय 
पड़ेगी, यदि चोरी, जारी, हिंसा आदि महारंभ का कार्य करने के लिए चोर, 
जार, हिंसक को दान देना एकान्त पाप है। इसलिए वर्तमान काल में भी 
उसका निषेध करने से अन्तराय नहीं लगता। इसी तरह आपके विचारानुसार 
अनुकम्पादान भी एकान्त पाप है, अतः वर्तमान में उसका निषेध करने से भी 
अन्तराय कर्म का बन्ध नहीं होना चाहिए। यदि यह कहें कि हम इन तर 
बिययों में मौन रख लेते हैं, “कोई दयालु व्यक्ति दीन-दुखी को कुछ दे रहा हो 
या कोई व्यभिचारी व्यभिचार-सेवन के लिए वेश्या को कुछ दे रहा हो या कोई 
चोर, जार, हिंसक को चोरी, जारी, हिंसा आदि के लिए दे रहा हो।' इन स्त्प् 
प्रसंयों पर हम एक समान मन रहते हैं, अन्तराय न लग जाए इस भय से 
उश्य-पाप कुछ नहीं कहते। यदि ऐसा है तो फिर अधर्म कार्यो के समय भी 
उमय को मान रहना चाहिए। क्‍योंकि जैसे अधर्मदान अधर्म है, उसी तर 
चॉर्यकर्म, हिंसा आदि दुष्कर्म भी अधर्म-कार्य हैं। फिर इनका दर्तमानकाल में 


कि ० ऐप जज 
निषध क्यों करते है ? 


उगपके सिद्धान्तानुसार कसाई को बकरा मारने के लिए तैयार देखवार 

ये २३. पे 

उपदेश द्वाद्य उससे हिंसा छुड़ाने में अन्तत्य कर्म लगना चाहिए। यवि हित 
न ८ की 

एडने में अन्तयय कर्म नहीं लग्य तो अनुकम्णदान छुड़ाने में भी आर 
निधारानुचार अन्शयय कर्म नहीं लगना चाहिए। क्योंकि आपके मत में ऐसे 


क करना ४५. ०००७७७०-४० 5 बक्द 3 >फ->ए७ ल्‍्वाप्पॉर 
हिंसा करना आछर्म है, आअध्र्मदान देना अछर्म है, उसी तर अमकाम्यादान दी 


आज ले 3 अर 20०07 +* ला श्र है 08 ४ ठ्ता 28%: - » टेक ७०४: दाल न बन क, आह जम 4 
काष्टम है। बने बाला अध्यम में हां दता हू आर लेन याला अधम मे लता ह। 
शक का कम 7] न के. |» 3," ज है ७ 5 25  अक: अफकनिलब लक 0“ रू 
अंत सेसका त्याग करा दने से दाना अधछम से मुक्त हां सकते 6&॥ ऊत्त 
हिल अकाल, >> ्र उस 4 दी 
इ्समान में उपनेश द्वारा हिंसा का त्याग कराने में अन्तराय नहीं होती, उसी तरह 


दी > पक २७३०७ ७७०, अनकमप्प य 7 रहा व > हर यादव 4००३५ लक अलध्कानबनक. 2कन्टफक आन 
्िसत समय का अनुकम्पादन द रहा हा आर याचक ले रहा हा, उस समय 
चुन कलम का त्य 988 करार ने डोर, नहीं सी लिजलर चुन हि ए्‌ र्ग्मा 0 ७०5०० व करन 
नुफग्पादान का त्याग कराने में पाप नहा हाना चाहए। दया प्रमादिध्दसन 


पप्त ६५० पर लिखा ह हिंसादिक अकार्य करता देखी धर्म उपदेश देर 





ध्जू 

मन को अधर्मदान देते हए देखकर क्यों नहीं समझाना 

रामझावणों | हसी किसी को अधर्मदान देते हुए देखकर क्यों नहीं समझाना 
धीएए जैसे आप वर्तमान में हिंसा छडाने में धर्म मानते हैं, उसी तराः 
साए # उसे आप वर्तमान में हिसा छुड़ाने म॑ धरम मानते हे, उसी तरह 


कप 
७ खत 


अनुफम्पादान छुटाने में धर्म वयों नहीं मानते ? 


शा २ सिसाश हे पछ ग़प यह २ र्क -ु ि गे वर्तमान धर कप्पादान का च्या 

दि इस विषय में आप यह तर्क दें कि वर्तमान में अनुकम्पादान का च्या 

कल च्हं 27%  >ंधव८ 2 वा ४6: २३: ००२ 
कराने २ यहाँ उपस्थित दीन-हीन जीयों दी जीदिका म॑ बाधा पडउती ६, परन्तु 


06 
छक 


४ से हिंसा छुडाने में किसी की जीविका का नाथ नहीं होता, इसलिए हम 

पतमानकाल में हिंसा का निषेध करते हैं, परन्तु अनुकम्पादान का निषेध नहीं 

करते। परन्तु आपका यह तर्क सही नहीं है, क्योंकि कसाई मांसाहारी को मांस 
है 


४9 6 


ह प2८ लिए के हिद्ा पार्त ब्र धारा कि कोदेओं 0० दल व 
पने के लिए हिंसा करता है। अतः उसके हिंसा छोड़ने र ग़राएरा के लाड 


प्र अन्तराय हो है। ऐसी स्थिति में आपके मत में व उपदेश दैदार 
उम्को मी हिंसा का स्याग नहीं कराना चाहिए। परन्तु जैसे दिसा करना अधर्म 
7 जोर उसका स्याग कराने में कोई अन्तर नही होता, उसी तरह अनुकम्पादान 
3 आए के मत में अप है, अतः उसका स्थाम कराने पर भी आप को उन्तराग 


सा घर्तमाम में जाप नी 5 २6% 
3 प्यार) रूस दतामान 3 उत्ये वे झनुकम्यादान का दिप 
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प्रमणं-माहणं कावि, किविणं वा वर्णीयय॑। 
उक्‍सकक्‍्कयत्च॑ भक्तह्ञा पाणदा एव. संजए।। 
तमइक्कमिचु न पविसे न विट्े चक्‍खुयोयरे। 
एयन्तमवक्‍्कामित्मया तत्थ बिड्लेज्ज स्रंजए।/... 
--दशवैकालिक, ५, २, १०-5१ 
श्रमण, माहण, दरिद्र और वनीपक को गृहस्थ के द्वार पर भिक्षार्थ गए हुए या 
जाते हुए देखकर, उनको उल्लंघकर साधु गृहस्थ के घर में भिक्षार्थ प्रवेश न करे 
और जहाँ गृहस्वामी की टृष्टि पड़ती हो, वहाँ भी खड़ा न रहे, परन्तु जहाँ गृहस्वामी 
की दृष्टि न पड़े, ऐसे एकान्त स्थान में जाकर खड़ा रहे। 
प्रस्तुत गाथाओं में अनुकम्पादान लेने वाले श्रमण-माहण, दरिद्र एंड 
भिखारी आदि को गृहस्थ के द्वार पर भिक्षार्थ गए हुए देखकर, साधु को उन्हें 
अन्तराय न देने के लिए गृहस्थ के द्वार से हट जाने को कहा है। परन्तु घोर, 
जार, हिंसक और वेश्या आदि को दुष्कर्म के निमित्त गृहस्थ के द्वार पर दान 
लेने के लिए खड़े देखकर साधु को वहाँ से हट जाने के लिए नहीं कहा है। 
इससे यह सिद्ध होता है कि एकान्त पाप के कार्य में बाधा पहुँचाने से अन्तर 
का पाप नहीं होता, परन्तु पुण्यकार्य में बाधक बनने से अन्तराय कर्म बंधता है। 
इसलिए साधु को अनुकम्पादान का किसी भी समय नियेध नहीं करना 
चाहिए। क्‍योंकि इस में पुण्य का सद्भाव है। अतः उक्त गाथाओं मे 
अनुकम्पादान में बाधक बनने से अन्तराय कर्म का बन्ध होना माना है, परन्तु 
एकान्त पाप के कार्यो--चोरी-जारी आदि में बाधक बनने से अन्तराय कर्म का 
बन्ध नहीं कहा है। इसलिए अनुकम्पादान को एकान्त पाप का कार्य बताना 
आगम-सम्मत नहीं है। 
यदि अनुकम्पादान अधर्मदान है, तो जैसे चोरी, जारी, हिंसा आई 
अधर्म-कार्यों के लिए उद्यत पुरुष को वर्तमान में नियेध करने से अन्तराय नेः 
लगता, उसी तरह वर्तमान में अनुकम्पादान का निपेध करने से अन्तराय का वन्य 
नहीं होना चाहिए। यदि यह कहें कि चोरी, जारी, हिंसा आदि का निषेध करे 
से किसी के स्पार्थ में दिघ्न नहीं पडता, इसलिए इन दुष्कर्मो का निषेध कर, 


: पद वेद 


की का पाप नहीं लगता | परनन्‍्त कर मान >् नुकम्पादान का ध््ि 
से उन्तराय का पाप नहीं लगता ! रन्तु दतमान मे अनुकम्धाड आव्य 


पथ 5 ५ के स्वार्थ की हानि होती है, इसलिए वर्तमान मे 
से उसके लेने वाल याचका के स्वार्थ की हानि होती है, इसालए वा 
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अपने को अनुकम्पादान से बचाने के लिए। अनुकम्पादान देना सामान्य एुए ६ 
और सामायिक-पौषध करना विशिष्ट गुण है। अतः उस विशिष्ट गुद दी 
प्राप्ति के समय सामान्य गुण का त्याग होना स्वाभाविक है। जैसे दिशा की 
मर्यादा करने वाले जिस श्रावक ने घर से बाहर जाने का त्याग कर दिया है, 
वह साधु के स्वागतार्थ भी उनके सम्मुख नहीं जाता। इससे यह नहीं कह 
सकते हैं कि उसने साधु के सम्मुख जाना छोड़ने के लिए दिशा की मर्यादा दी; 
है और साधु के स्वागतार्थ उनके सम्मुख जाना एकान्त पापकार्य भी नहीं कह 
सकते। उस श्रावक ने साधु के सामने जाने के कार्य को एकान्त पाप जानकर 
उसे छोड़ने के अभिप्राय से नहीं, प्रत्युत्‌ विशिष्ट गुण की प्राप्ति के लिए दिल 
की मर्यादा की है। ठीक उसी तरह सामायिक एवं पौषध स्वीकार करने बाल 
श्रावक एकान्त पाप समझकर अनुकम्पादान देना नहीं छोड़ता, परन्तु विशिष्ट 
गुण उपार्जन करते समय सामान्य गुण उससे छूट जाता है। अतः अनुकम्पादान 
को एकान्त पाप. जानकर श्रावक सामायिक-पौषध में उसका त्याग करता ६ 
यह प्ररूपणा करने वाला सत्य से कोसों दूर है। 


जो श्रावक विशिष्ट निर्जरा के लिए वैराग्य भाव से स्वयं उपवास करता 
है और उपदेश देकर अपने परिवार को भी उपवास कराता है, इसलिए उत्त 
दिन घर में भोजन नहीं बनने से घर में आए हुए साधु को आहार-पानी नह 
दे सकता, तब भी उसे साघु को दान नहीं देने का अन्तराय नहीं लगता, 
किन्तु विशिष्ट निर्जया का लाभ होता है। क्योंकि उसने साधु-दान में अन्तर 
देने के लिए उपवास नहीं किया है, प्रत्युत विशिष्ट निर्जरा के लिए किया ६, 
इसी तरह जो श्रावक विशिष्ट गुण की प्राप्ति के लिए सामायिक-पौषध करत 
है, उसे अनुकम्पादान का अन्तराय नहीं लगता। क्योंकि वह अनुकम्पादान दा 
त्वाग करने के लिए सामाविक-पौषध नहीं करता। अतः अनुकम्पादान दें; 
एकान्त पाप जानकर सामायिक-पौषध में उसका त्याग बतलाना साधन के 
सही अर्थ एवं उद्देश्य को नहीं समझना है। 


डरे प्र्त भ्रति भ्घ्य एवं बटन मान नों काल में अनकम्पादान खान ता 
आगम में भूत, भविष्य एवं वर्तमान--तीनों काल में अनुकम्पादान ह+ 
धघनशी करने का कहा है। 
तप य य पडियेहाति हा उवितिछेय॑ करंति 7» >> 
फ़यएण फपाज्यहत ॥/7म्ते करत त 
>द& [४7:2४ ०] चर श्र 


को! उफ़ताम, 4. $ 


रस जीवों की जीविका की 
जो अनुकम्पादान का निषेध करते हैं, वे दीन-हीन जीवों की जीवका है 
उच्छेद करते हैं। 
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वुक्तच्छिदं वर्तगोपाय विध्न क॒र्वात्ति | 

वृत्ति, आजीविका तेहनो छे. छेद व. वर्तमान काले, उ. पामवानों उपय 
तेहनो, वि. विघध्न क. करे ते अविवेकी । 

इसमें भ्रमविध्वंसनकार ने 'वर्तन” शब्द का वर्तमान अर्थ किया है। एस 
वर्तन” शब्द का वर्तमान नहीं, आजीविका अर्थ होता है। टीकाकार ने 
मूलगाथा में प्रयुक्त 'वृत्ति' शब्द का 'वर्तन' अर्थ किया है। अतः 'वर्तन' इब्द 
दृत्ति' शब्द का पर्यायवाची है। न कि वर्तमान अर्थ का सूचक। तथाएि भोर्ड 
जनता को प्रम में डालने के लिए प्रमविध्वंसनकार ने “बर्तन” शब्द का वर्तमान 
अर्थ लिखा है। ऐसे व्यक्तियों से न्याय की आशा रखना दुराशा मात्र है। 

दर्तमानकाल मात्र में नहीं, प्रत्युत्‌ भविष्यकाल में होने वाले लाभ मे 
विघ्न डालने से 'पिहितागामिपथ” नामक अन्तराय लगता है। 

अन्तराइए कम्मे द्वविले पण्णत्ते. तंजहा--पुपन्‍नविषापिए, छेट 
पिहलितागामिषहें / 


+स्थानांग, २, ४, १०१ 


अन्तराय कर्म दो प्रकार का कहा है-अत्युत्पनन विनाशी और 
पिहितागामिपथ। वर्तमानकाल में मिलने वाली वस्तु को न मिलने देना 'प्रत्युत्मनन 
विनाशी' अन्तराय कर्म है और भावी लाभ के मार्ग को रोक देना 'पिहितागामिपय 
अन्तराय कर्म कहलाता है। 
प्रस्तुत पाठ में भावी लाभ के मार्ग को रोकने से अन्तराय लप्ना ड़: 
इसलिए प्रमविध्वंसनकार ने जो यह लिखा हैं--'अन्तराय तो वर्तमान 
काल इजमें कही छै, पिण ओर बेलां अन्तराय कह्मो नहीं”, यह सर्वधा-आप् 
विरुद्ध है! स्थानायसूत्र में भविष्यकाल में होने वाले लाभ के माग का फ्र 
अन्तरयय कर्म का बनन्‍्ध होना कहा है। अतः जो व्यक्ति उपदेश के स+ 


हेतागा 
ग्नक्म्गादान 


कम्पादान में एकान्त पाप कहकर उसका त्याग कराते हैं, वे पिहितागालिर: 


| 








भविष्य में होने वाले लान के मार्ग को रोकने से अन्तराव केस की 5५ 5 

ना, केदल शास्त्र में ही नहीं, प्रत्यक्ष से भी प्रमाणित होता है। यदि के 
कल 

इजित किसी मशजन से हज़ार रुपयों का ऋण लेता हैं। यदि काई रे 
महाजन की ऋष देने का त्याग कराता है, तो वह प्रत्यक्ष रूप से मशजत * 

लाभ मे अन्‍्ययाय देता है। अतः भादी लाभ के मार्ग को रोकने से असर 


कलम की अप रा, चाहिए | 
४ ऊूँथू इत्यक्ष दानो के विरुद्ध समझना साशि 








आनन्द श्रावक का अभिग्रह 























भः 
>७क ७४-७० क- का ४22०0 ५२०४१:५-३७३५४ 7० कक ५ 
दागपए रत ्नेदार #६ अआधपुर्पाानाधाट है 
ई बच 
3 ४० शक 4 ०० #च के # 
५8:४४ दर्ज: 2 लक लभरत 7०0 4 चयन थी कै अल 8/73 0] 
४ का पाए बात छ 5० 4 हर १६१४ 
«कक क"* ५ णचद और ण़्‌ ञ्म्य कटी ज ० ल्श्स 
का हे दर $ ६६/६+९ ॥; 
सक्ाउशा ऊी. ने 5) न्य लाया ने दा 
नर 5252: 35४00 5 कि टीन -फीद शारदी 
६७४, १११-॥ ४०१६५ 475। ३ 8४8 ४.।९;० १७६९३, फुट 
हु ५ 
# पैक अ कक ो5 % हल नील . अर ता शह्इदिार $ए्ँपटए अर: 
७ न्ज कक तह कई ० हु २ ++क य नकारा ट हक 4५ # 0 ३ ० + 
पी घर सया लाकर शान घने से याद पएण्य छाता, ता उसनन्ध आध्क खनन्‍्प 
3 अप >प 00:  6 हीन -ीन 
रशी की साजड नसीं।त उने का 3 ४ समय धारण करता 2 अत संजपल 
अधस घर राशा तार 7 न ऐसा, एकान्त 
हर पर ु्ों लाकर दान प्स्ा, एदाल्स प्राष €£! 
रे 
0 आफ ०. ३७३ ४४०७- ७० + जे. +का& हू क+>छ +फफासक जज ० इनकार: 5 “० आह कह 7 ४० ६ शक है! //+ 06० क ह४5 है? 
जाला छा का उदाएरशश सफर अनुकम्पादान ४ एफान्त एाम दाना 
3 
्ा भा गए हि के बेल हम ४७३७ #ी हे २45८ ञवेधिज्च ० - गे इटद 73 7३०६३ नः हि पे कि 
इज ३ झानन्ए झाएवदा ने दीन -हीन जीदों पर दया लादार दान नहीं दने पते 
२" 4५ ४६ पु | भा 
ह,%७० 80७७8 २ ५०३३१ 0००७ है है हह के कक ४5 388७ 2 मम शो न्‍| ३७ कननक अ: अशकार5, के :ललाशन 
ला ग: रे जियो था। पधोि पान -छ्ान प्रिया पर सतत! लाकर उन जान 
पे करण तर कर आल कई ३. ०. ०» ई शत 45 लिन कद पट 
न्‍ ही की: डर 5 कन्क ना ०4 आदर 3०७३५ कक लक क हे $+७५३ +४०#७क नह ९३ 
कप छत थी छा दा रद: भा; है, प्रत्यत झाटव, एम 5 पचडापर कारन ले 
३ हि हट 
डँ डे इ्रपए१ १४ 3४१४४८४२५७ 5४:४४: ० कक एवपव श्र ४7 ६५ भच्शपर 7३६: ३ ६०५ >हहऋ५ ४२१ 
- ४ ४७६६६ ५० ४४॥९६०६, 25052,680४+ *| ६९९५ ४**4 ६५ ३० )॥ ६४०५॥८/ ”“7757 उष्ड+च्द ९ $ 
६4 ४९ हब पु अर 4 5 हे 
जप बह कब ज्हर कई कब ईनजओणण #णणर् «६: जुआ क+ककशक लक. अचिचा+आ टऑक 6. दलाल लहर 
$६७६।““यपता छम्र की फल हछफ बंध र्गमन्ा कबालत आए ओर 
हि ग < ५. 
हक इक और र्क "बह +% क ७०० र् अर दर रर & कऔर अं केक “कर कूयक, ह कर कजलक 
१३३ ६५ /१०,० 37 ४0 | फर्ञर «बदखर ५ णछ्प्रग 5२३६, +« आए ४८३४ 
00.7 ह हुच्द.३० , ह ०६३७० ४ मनन नमी 
के छर है कर हू 8६ अनु -ह कक सफुन+०+-१७ कडराक जातक ०+ #जह 4 ही. ज्प्र्शर छ् 
हिट ७ 3 हि [4800 नं है परन शरद 2०० रई ्., 
घट ११ कक ८ पक ० इक पक अक 2क, १२ न्ढटा हण्डे 9 वजन जबकेनच ड2 04० व्यकाटा 5 जल 
कक रिससार केरदा से सध पं शाइतएरई का पिरदय आर शिध्शाट: था 
7४ 9 ०० ५ नह प शक आड़ 44 ७ किक 
पद प,( श93 द70  हा7 5 
हब ४55 ३ 
४०७० ० 8 "२० ६३ पक ५; 
कक ७ देह ५५-५० जय ५, #बअच्छ ४ हक ५ 5 कक ऑन ' > बज 
१३,8३३ तय 205 55 उक्त: :8 वी मि नये | काश पाए ह7 
पर 
520०2 8 3 
ब्ूबच्डत्क्त * ४३4५ * रू + नि .< लक न्‍ बफैबताक ने रू 
पड काडटड हे स्गक 4 इम्म्धभन मे मदाटकडधिवाशप मे 
6४ 26, 
पक ३2% <2 - +फडब: के पड ४ कफ छा ऊ 5 छत हब फत ० जुट "३१ हाफ मला अल के इक, ९-३2 कर, का, 
है 5 कै ३36 ७००३ ६७ हक, एूं ०३ 427०० ६१8 हर कक आटजसट जुट आह | 
४ 6 ५ डेट कपल ७ कोड 2७ 2 न्कर नाक कलर >डोजर: कक ल्जक आफ ढ 9०४८ ७ बजाज 
पढे 2 जुट इजजलज की हज पल कटहिलट खत इमेज 5०६०६ हे 
शक ०५ $ 
रब बे आफ छ७ काफक रब के इक हब बह नम पिन बचा 2 रथ कक कक, 50 कक लत 2 कि जाल 26 
है एस 8 “के हक जहर है: ७१7 2० हि ह 2 2 के 7 5 5०९8 ">य+० 7, 3522 ४५ कर 
मु ह है कक जज लेजर कक ला डा 2 


£.>५ 
पलक 


३8 


<(“+ २५ 


जे कक 3 जम जाके जाके 
५४ कह] 


उब्पप्र2+5 
स्तर 


8 


रे 
छः + 


या 
ड़ 


छः 
बेस 


हे 2%-०% 
8 






थ गा ब चल बन का बा 
ला बह 6, १७० ू ७ डक ग, कण कस के 
87 ७ हशए क 8 | ७ यूए ४» |: को पश दा ध्प अं 
रे 2 हूं का कर" 55 घ् मद पट मु (का 
लि ऋूडण हि >डा ही ,.. $ कप ४» डक है न ४ |: ह् 
पक 23 गत + ढ--.- #«७- «मर '+ अककछ  करक 36, ०. 5 
कं का र ध् "क हैजटा श >> 2७६ ऐ(.॥ नम चर 
९० 8०५ $ ही होनढा अजीज पं कक हुँ: हा 
दल अर) बहा हक हु डर  औऋछ... 2० 3 अो के क्क्र त्काऊम 
325: का बैल अछछ पं 22 ए ४ उस हा [एः 
जज ३ 5० 532! बह दर बडा व श्र न्‍्र 
4 दिल ०, ५0७. हाजर के. कर चित्र १9" २. का ं 
हकीकत अल पूर+ हे शक हा < क (न मे 
५, प* ० ३८ कल क्र 2 रा ० 
्थ्थ +& ( को 5 हि पा छ5 ४४ 35 हा का 
$ जय कर $ग्रे औन्‍्य ् 4 नि । | कह सन ६2 ४ 
हज थि के हे ४ ७० .. ४: भप एफ णि ४. 5 2 
गो वि4 0,0०5 &> ४ 3 ' छः हज 
+ पा 
हिंदुओं 2श टिीडप बट पट (: 45 
हु 3 व ३५ ४ ० स्का ह८ कड * 
हि है ४३ 42 पे ४८ (5  ध क्रेज 
४४ ० १६: 6४ 5 धर ७ २८ २ पै-५ 
का «. 5 ३७ (६६ ४ ६ 3 ९? 
५ जल कुल जु 4७ ४ ४९५० कर १3 हा प० ह्र्न 
(६०. 9 जण डा के दि सै #ण कि कि ् 
अल है के कि रि ५३5 ३६ ५ लि 
्थि कि झा के 5. 3 कण हि ७ छ >7 छिप 
5 / अर ५ ज- ५ हक १» ढ; 
्र ्ि 8 60 # 0 दि » ७. ६7 जि 7 7 ६ 59४, 
कप. हैक रे. है ॥ ७ न्‍्ण कर] | के गन पपू बछछ+ः जि # न 
7१7 ् र 5 ४8 ला 
ध्द थे हि 5 र 9 ॥ हट 65 
पक < | ०० हु 3. के न पे बन कल 
दर 7 22८ 4 आज (7: (35, मद है! 6 # 52 ह 
बज 6 037 5 86 0 वीर कट जि कय ... दा 
ह। शा २३ जज ६१ फ का | गा ट्र हु 
० 8; धुन की 7०7 लय >क ७७ 5 जि 
॥४४ ४ ०७ ध ईह ६ ३९ |! छः ला पर कक जा डिल म 
34२3 हज कर ०] 5 का ३१5 र 
67. ५ ट्टः हि । १ का 7, «६ 3 ॥५, 5 की ट्‌ 
प््शः हए चय 7 न कं ह्+ ० अत 8 की 
धर न्ट् ! ६२ प हद ् 
का के ७ 27 240 हि ५5. बज बे 5, दे 
४. ५ ह्वप्रं लिफकरा गए - छः ० 5 शी 
3 ३5 न #& ०७ * ।क ट _5] 4००3 ७ 22७३ - बे: 
4 ९]  # जय कफ क न ग की +5 १७ ब्धु कट 
हैंड ४८० डा कर १». | |: का 77 पा ह०क बह, 
ग5.. ६9 प्स पड बल ७४ हट शत हन्स 
50.70 कक हि 2 पाक का अाइण 2 पड 2 छा 
४ हु व ०४ छा द] धर शछुः रे. #| पा 
एक ह £ 5 दि जय 6. ४5, ... 5 पट पिएं -. 
के या कनत ि  क 5. बटर ०४४१ ८८८ जज पर: ५5 
४ हि हा ४ व ४ कल ३ु पक 
हर जा  अजा या ९ पु ३ 2 
प्र 20. न ह5 7 उप है, २४५ 4 
दठ खबर ६५ हरे >>. ४ ' 5८ 3400६ 
268 4 कर 45% ८: ही ४ कु है 
"5, व १०० के «>> ी हटा +३७ हण $ है अत नह] ई 
अत ८ न का जि छल, न किक भह 2२० |; $ ह.० 
श्ठ (55 पड कै भा 3७ जा (7९ हु आजा हो. हि 6: 
0 0 3 लि 7 हा 76 ड़ 6 # 5 7 
हज कर. इस न. #- रच 23. 220 जे 5 
हित हनी और 9 हा पल कण जि कि ! श 52०, सच न 
7 जे हे. दिया 29-00 दे न नी हे 58 
हज औए औ 5 ८० ईंट ५. (0 पल अभी दि 
७० हरे हक ॥ शा पट 42 हट हट है८ 
एज लक कली श कण. ऐड वन कत्क 
हल । हक छः 6४ कर... /िड व एक 5 4 
कक कढ हर > कैब | कण. हैक हक ९22 बे हेड 2. 5 ०“ 
कब्र ही (७ ६- 7५ हम हज ह2००४५ ० पलक हा ऑफ: न )४ ६ 
हक मर कहा हट 5 व दी ++ न्‍ः बा यू शत का 
शा दिल मी गा क+> बी $ का 8. ० व 
हे िई है 0... पते पे +$# हक न पा 
5२४ कण 5 _ पु इआ 48 है 8 25 ८ "का ५ 
४ परे जिन 2 कया आ की" 5 ५ >छो 580: 5३5 १8. 
+०- 8० 50 कई अल अनन पे ४ 5 5 
अर टी 250 हर, बाद पड न हिट डा हे «व अं 
।अ कब हद का आओ 256.. (४ 





है] 


अदा क 
सम१50५.. ६४) 


६ हे #४% 


कु! 


न 
5 


च्क्क्क 


$4६ 


प्रदेशी राजा की प्रतिज्ञा 


आगम में अन्यतीर्थी को गुरु-बुद्धि से दान देने का निषेध किए [ 
अनुकम्पा लाकर दान देने का नहीं। इसलिए दीन-हीन, दुःखी जीदों क॑ 
अनुकम्पादान देना एकान्त पाप नहीं है, यह ज्ञात हुआ। परन्तु यदि आयम के 
'ल पाठ में ऐसा उल्लेख आया हो तो बताएँ कि किसी अभिग्रहधारी एवं बार 
व्रतधारी श्रावक ने वारह व्रत धारण करने के पश्चात्‌ दीन-हीन, दुःखी जीडे 


को अनुकम्पादान दिया ? 

राजप्रश्नीय सूत्र में आनन्द श्रावक की तरह सम्यक्त्वयुक्त द्वादर 
्रतधारी प्रदेशी राजा के द्वारा द्वादश व्रत स्वीकार करने के पश्चात्‌ दीन-हन, 
दुःखी जीवों के लिए दानशाला खोलकर उन्हें अनुकम्पादान देने का लिखा है। 
यदि अभिग्रहधारी द्वादशब्रती श्रावक के अनुकम्पादान का ज्वलन्त उदाहरण है। 
प्रदेशी राजा आनन्द श्रावक के समान ही बारह व्रतधारी श्रावक होने के कारण 
वह अन्यतीर्थी को दान देने एवं पूजा-प्रतिष्ठा, सम्मान आदि नहीं करने ४: 
अश्िियरह धारण किए हुए था, तब भी उसने दीन-हीन, दुःखी जीवों ० 
उ्ुकम्पादान दिया। इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि श्रावक को अन्य-चीर्दी 
को अनुकम्पा-बुद्धि से दान नहीं देने का अभिग्रह नहीं होता, प्रत्युत उर्ें 
एज्य-दुद्धि से दान नहीं देने का अभिग्रह होता है। अतः अन्यतीर्थी पर 


ञ नकम्पा करके "20० 5 पु देर में एकान्त अब प्ररुपणा क्कः 
्ाुफान्या फरक उर अनुकम्पादान देने में कान्त पाप की लड़ पीर ४ 
का कक» २-० दि परी त हट 
ज्गगम के विपरीत है । 

कप 


कोई यह प्रश्न करे कि कु जॉ अनेन्द  अवता: की तर 

बाद कोई यह प्रश्न करे कि देशी राजा आनन्द्र शावक की तर: 
अधिगहपारी शा इसका क्या प्रमाण है? आव यकसूत्र में प्रत्येक प्रायक के 
“पयधछ्ार का, इसका क्या प्रमाण है ? गवश्यकसत्र में प्रत्येक प्रादक : 


आज या] यह लिस्फ पु 
७ यह लिखे ए-- 


करन कन- कै. पाप #-# डे 7, )), प्म्क पत्वामेद 9) प्रलिक्कयद "क- फायर 
हक उपयवरओ इब्यमेव #िच्छक्ताओं परडिक्कयट सत्य 
फ्ला्ज्ह ना पे कप्प्ड पाएजजप्पाशिड ज्ज़्प्पाण्डट उननयउापध्यिे / द// ऊ 


कर 
3९४३५ ९०“ ४:३४ 
प्रिय 7४६४ 


अल ह 
$ई 


कक० ०७४७० #- सा्रठलाईई €:« पु सा५ बहु *>+- डईफ. लाए फ््ा 404 ढ़ 
8 अऋत्यफर *“रकफ्त्दानप्त साचथक के लिए कहा हा इा। 


पी 


के 
हर 





$7२ हे 

| 

७१७ सनक हक डर न शी 0० ८7 हज > पक ११ 

सम समाधतधगर्स सबक उन्दतीशी को दान सम्मान, पूछा, प्रतिष्ठा 
रह रफ 


न ग्रर्ण दल प््दर उकाफ्र » >> ई. ७५७७ >जजपऊ ९: क-०-- ह। 
| का आनिया। धारण करते 79। प्रटेशी राजा नी सम्ययत्यानिओ द्राइधदरी 
$ 3 ई्‌ 


गु ड़ कक अन्>ऊ है 6४० मल व मी मान व न ल्षतई हक अब जे 2 
दक ग्य। खत: यह भी आनन्द श्रावक्ष के समान अमिग्रहघारी प्या तथायि 


पूने हानगाला खोलकर दीन-हीन, 7:खी जीदों को उन ० 
इन दानशाला खालकर छान-हनि, दसखां जादा का उअनुकायादान घधता 8 


थ 
शतक 2९०७ कृणाई रा 


(23 पु ग ९७४२ “सके लंका +नयरक ए भाद 
गया पग्रमाधित होता है कि अनकम्पादान देना धावक का कर्तण मै, $ अगर 


अजक ककलटआ स्पा के इोडलज अ>सटोओ ने खुकजलन दाक्ाजजरट चलन के ग् ०७७ इशर ५575 
स्पप्ट लिखा है कि प्रदशी 4५ ऊनकाम्पादान एस की लिए दानखा्डा 


य़्या मे द्षतफ्पी मी उन 
पए छा य़े प्एसी या काकृमार-सयंण एव का एल 


पी स्ब्कलनक का पर पिफओ अर 777) 
म्तः आए पॉर्वि स्यागिएजे प्रध्षित्ता पच्या अजयाणिज्जे सविश्याति। 


पा प्रयेखने बया कहें ह पैड गन 
हा सयछर हवा जाब उलग्रड इमा। ऊह यादया नयसप्प-- 


प्जाह सप्याग सहरसाहई चच्चारि भाग करिस्ामि। एपं भाग बल 


दलचस्खाः 3 4९ आए हक 


हाएए च््८ट 757८ /# 28 5 एग गाय का 7 गाए एं दलइस्रा #/ चीन एगं 


से 


गा आप 
बम एगेशं भागेणं यहह महा >मआलल आस 
ग्वेतरत्स चलइजस्सात, एगेण भायंणं यह मह्योालिय छूड़ायरसार 


2: नम ही एउत्गरिं दतरिश री 5 300 कक पी नमज कक के 2) 
'एस्‍ड। तत्था ण बहाहएँ दॉस्याए दग्णपांत्ति पतदंदणोएंे पिउल 


-्‌ 


ड़ 


ग्यय गण सालये २ मर शक थे उपण-याह: 

नम पयाय साइय साइम उबक्सओकत्ताा बहू थ समय-याहप 
प्प्ह्य्म्य प्रदिय- पहिया परियाययाएे बहालिं सीलयगरव्यंध देस्माग 
६4 


ट ३०४४० व्क 0पार फू ४ 
चिप /## जाप हस्स्साय ग्रे करूट जाय॑द विय प्रउन्यए तायेव 


कक 
रह 
च्छ 
हर 
रे. 
च््् 
कफ 


रन ने छा | ला ञ् नमक» 
जाय प्रर्यए/ धए थे प्रएई/यया जल्‍ल जाय सजपा उलपमे 
मम है कक> 2 जज पद ाए हक कार कक हट रा घत्ताएँ ० 2 ६ मा / स्पा 7& है हई 


50७०07/80%४ सतपलाय प्रहश्णयाएं का श्् 220 


५ 
जाके तप > फुल ' प्राण 5: ्ं मी 95 मं जि पुकत के डअजलक्डीओ कक >>कन लक, 


*धाजरह्प्स सउलयाद जाने फर्म 77१ (४7, ॥7ए7%/ ४६१/३९ कट भसईा/३६ 


बल के /लकटवक०क शक जाजए 0 करत 8४ गन 277४ बनकर ढक ड 3७ रूकि कब कक मत. हटके “का फ्को- के 
५ ४४० शाप, ४ छा समणय-खाहडार छाज बाएं एगएं हा / 


#न्कक 








३६७८ ४5 है 
सके आमनझार प्रदेशी राजा ने केशीकृमार शरण से रहा-नहे प्रभो! में प्रथम 
कली 
मय हाकर बन्द एवं खालिह्ठाम की तरह पीछे अरमणीर नहीं दमुंगा। मे 
अतश्सिकात सात हए जो आर लचभागं मे दाट कर इन से एल पान 
४  झातद्य जोगी फर्म म रांट कर पा के पक दास 
|उद शलिए, दरार वाष्ठागार फे लिए, रीरार झप्त पुर के लिए है टुंगा। शेर 
> 
उमर भाग से अति>विशाल दानधाला बमाफर उसमें बहुत गेशसभोोगी पुरुषों ए 
5 
जयर, उनके झारा घतुर्दिंत आाहार रैयार क्रदासर प्रभाधन्‍माराय, भिशुक और 
पद को भीजन कराता हुआ और सील, प्रय्यासगान, पोचाए शया उण्यस करता 
में दिस । यहे साटकर ग्रदेशी सजा सिर दिशा से उश्या था, उपर 
दा सराद धश्दार हर लिये रियाशरी साई से उडिं! होगे दर इएजर मे 
फल आदि साया हणाए पांधों को चार भार में दिघमका शरक शत से गाह 
ट इक ५ पल लरफ 290 25% चुके 58 कचरे २४ 2० रत डटप्पन डहए 5 रू डे कप यो कल 








चतुर्थ भाग से अति-विशाल दानशाला बनाकर, उसमें अनेक रसोइए रखकर उन 
द्वारा अशनादि चतुर्विध आहार तैयार कराकर बहुत श्रमण-माहण, भिक्षुक एवं 
पथिकों को भोजन देता हुआ विचरने लगा। 


प्रस्तुत पाठ में, प्रदेशी राजा ने दानशाला बनाकर श्रमण-माहण हद 
को अनुकम्पादान दिया, इसका स्पष्ट उल्लेख है। अतः सम्यक्त्वपूर्वक बरह 
व्रत स्वीकार करने वाले श्रावकों का गुरु-बुद्धि से अन्यतीर्थी को दान नहीं दे; 
का अभिग्रह होता है, अनुकम्पादान देने का नहीं। अन्यथा, आनन्द श्रावक्त दे 
समान अभिग्रहधारी श्रावक होकर प्रदेशी राजा श्रमण-माहण आदि ढ 
अनुकम्पादान क्‍यों देता और केशीकुमार श्रमण ने अनुकम्पादान के लिए चर 
द्वारा की गई प्रतिज्ञा को सुनकर, उसे इस कार्य से क्‍यों नहीं रोका? जिए 
समय प्रदेशी राजा ने मुनि के समक्ष रमणीय बने रहने की प्रतिज्ञा करते हुए 
दानशाला बनाने की इच्छा अभिव्यक्त की थी, उस समय न तो कोई याधक 
वहाँ दान लेने आया था और न राजा किसी को दान दे ही रहा था। ऐसी 
स्थिति में केशी श्रमण राजा को अनुकम्पादान में एकान्त पाप बताकर उसे 
रोक देते, तो भ्रमविध्वंसनकार के मत से उन्हें अन्तराय कर्म भी नहीं बंधता। 
क्योंकि प्रमविध्वंसनकार ने वर्तमान में ही अनुकम्पादान के निषेध में अन्तराव 
माना है, अन्य काल में नहीं। अतः आप की मान्यता के अनुसार केशी श्रम: 
अनुकम्पादान का निषेध कर देते तो मुनि को अन्तराय का पाप भी नहीं लग्ता 
और प्रदेशी राजा एक नये पाप से बच जाता। परन्तु मुनि ने राजा ७; 
अनुकम्पादान देने से रोका नहीं और यह भी नहीं कहा--है शजनः 
अनुकम्पादान देना एकान्त पाप है, इसका आचरण करने से तुम्हास अभद्र 
टूट जाएगा और तुम पुनः अरमणीय बन जाओगे । प्रदेशी राजा ने मु 
समक्ष ही अनुकम्पादान देने की घोषणा की थी और मुनि ने उसका नियषेः् 
किया। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि अनुकम्पादान देना एकान्त पाप 
अतः जो व्यक्ति अनुकम्पादान में एकान्त पाप होने का उपदेश देकर श्षादवः 
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५ अभी 4 अर 2८७७ दे हा श्््म 
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राजप्रश्नीय-सूत्र में प्रदेशी राजा को अनुकम्पादान देते हुए धर्म-ध्यान दरन 
लिखा है, न कि दान देने से अलग होकर धर्म-ध्यान करने का। 
वत्थ बहुहिं एरिसेलिं जाव उबक्‍्खजावेत्ा, बहू प॑ समग-माहाएएं 
परियोयगाणे विहरति । 
+ाजप्रलीयदू, (* 
प्रदेशी राजा दानशाला में बहुत पुरुषों के द्वारा चतुर्विध आहार तैयार कर्क 
बहुत-से श्रमण-माहण एवं राहगीरों को भोजन कराता हुआ विचरने लगा। 


नहीं, दान देते हुए विचरना लिखा है। अतः प्रदेशी राजा के लिए दान देने है 
अलग होकर विचरने की कल्पना करना नितान्त असत्य हैं। 
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प्रस्तुत पाठ में प्रयुक्त पडिलभमाणे शब्द से भी यही अर्थ सिद्ध होता! ६: 
पडिलभमाणे शब्द का प्रयोग स्व-तीर्थी या पर-तीर्थी साधु को दान देने है 
अर्थ में ही होता है, गृहस्थ को दान देने के अर्थ में नहीं। क्योंमि आग्म पे 
कहीं भी गृहस्थ को दान देने के अर्थ में पडिलभमाणे शब्द का उल्लेद् न 
मिलता । इसलिए इस पाठ में अन्यतीर्थियों द्वारा मान्य पूज्य असंयती को दान 
देने का फल एकान्त पाप कहा है, सभी असंयतियों को दान देने का नहीं: 


कुछ व्यक्ति ऐसा कहते हैं कि भगवती, श. ८५, उ. ६ का मूल एः 
श्रावक के लिए आया है और श्रावक अन्यतीर्थी को गुरु-वुद्धि से दान नः 
देता। अतः इस पाठ में उसका फल बताने की क्या आवश्यकता थी? इसठाः 
उत्तर यह है कि जैसे साधु मैथुन-सेवन, रात्रि-भोजन आदि परापकम मे 
करता, फिर भी आगम में साध को रात्रि-भोजन और मंथुन-सेवन #! 
प्रायश्चित्त कहा है। इसका कारण यह है कि साधु उक्त कार्यो को प्रारवर 
का कारण जानकर सेवन न करे। उसी तरह भगवती, श. ८, उ, ६ * 
श्रमणोपासक के लिए अन्यतीर्थियों के धर्माचार्य या धर्मगुरु को गुरु-बुद्धि 
दान देने का फल एकान्त पाप कहकर श्रावक को उक्त प्रवृत्ति से निवृत्त रहन 
का संकेत किया है। साधु या श्रावक जिस कार्य को नहीं करते, आगम * 
उसके फल को न बताएँ, ऐसा कोई आगमिक नियम नहीं है। वस्तुतः देख 
जाए तो आगमकार के लिए यह आवश्यक है कि निपिद्ध कर्मोा के फल दे 
उल्लेख कर दे। अन्यथा किसी को दुष्कर्मों के फल का ज्ञान कैसे होगा 
अतः प्रस्तुत पाठ में तथारूप के असंयति को गुरु-बुद्धि से दान देने में एक 
पाप कहा है, परन्तु अनुकम्पादान में नहीं। 


श्रमविध्वंसनकार को यह मान्य नहीं है कि पडिलभमाणे शब्द का ग्रयाः 
स्प-तीर्थी या अन्यतीर्थी साधु को ही देने अर्थ में हुआ है, गृहस्थ की दर 
में नहीं। उन्होंने स्थानांग, भगवती और ज्ञातासूत्र का मूल पाठ लिखकर ९ 
को दान देने के अर्थ में भी पडिलभमाणे शब्द का प्रयोग होना ब्रत्ायी ६ 
आधारांगसूत्र के मूल पाठ का उल्लेख करके यह कहा है कि दलएज्जा 
पडिलभमाणे ये दोनों शब्द एकार्थक हैं। इनमें गृहस्थ को दान दन के + 
दलएज्जा शब्द ऊाया है। इसलिए उसका समानार्थक पढिलभमाणे 
प्रत्यदक उसंयति को दान देने के अर्थ में आ सकता है, केवल साधु की «४ हे 


$ 


रु 


है 


/ 4९ 


कै 


>> 
ह्ः 

न 
हो 
4५ 

+ 
की 

ई 

+ 


अर <बोर ७ पी ५, ७ सका क्या समा तन 

ऊछझ में पे नहीं। इसका कया समाधान है? 

पलक फ्ीर 
५. ता “के शृ न ध् लू आ 
४ २ लाता आदि हाममी म॑ कहीं पर इसन-0त//* 

2 कस हर करार जज ३. 3 पाई 
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धर्म और अधर्मदान 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६६ पर सूत्रकृतांगसूत्र, श्र, २, ४ 
६, गाथा ४३ से ४४ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 
अथ अठे आर्द्र मुनि ने द्राह्मणां कह्यो जे पुरुष वे हजार ब्राह्मप मिय 
जिमाड़े ते महापुण्य स्कन्ध उपार्जी देवता हुई, एहवो हमारे वेदनों दचन ४॑' 
तिवारे आर्द्र मुनि बोल्या अहो ब्राह्मणो! जे मांस ना गुद्धी घर-घर ने 
मार्जारनी परे भ्रमण करणार एहवा वे हजार कुपात्र ब्राह्मणां ने जीमाड़े है 
जीमाड़नहार पुरुष ते ब्राह्मणां सहित बहु बेदना छे जेहने एहवी महा अतः 
वेदनायुक्त नरक नें विषे जाइ |” 
आर्द्रकुमार मुनि ने हिंसक, मांसाहारी और वैडालवब्रतिक ब्राह्मणों के: 
पूज्यबुद्धि से भोजन कराने से नरक जाना कहा, परन्तु दीन-दुःखी प्राणियों पर 
अनुकम्पा करके दान देने से एकान्त पाप या नरक जाना नहीं कहा है। झ्तः 
आर्द्र मुनि का नाम लेकर अनुकम्पादान का खण्डन करना उक्त ग्राथाओं के 
यथार्थ अर्थ को नहीं समझने का परिणाम है। 
चियायगा मेँ तु इुबे सहस्वे जे ग्रोयए परियए माहणायें। 
ते एण्ण-खन्धे चुमहज्जणिता भ्रवन्ति देवा झति वेयवाओ।/ 
चिणायग्ा व॑ हु हुवे सहर्स्त जे भ्रोयए पियए कुलालयाधे। 
से बच्छड लोलुव संप्पगाढे, तीव्वामितावी मरयाशितेवी।। 
दयावर धम्पष दुर्वच्छगाणा वहावहं॑ धम्प परस्नंक्माणों। 
एग वि जे भोययड़ असल विगेषियंजाति कुओ छुत्तेहिं।। 
+चूतकृतांग सूत्र, २, ६, भरा 
पशु-याग के समर्थक क्रियाकाण्डी ब्राह्मण आर्द्रकुमार मुनि के मिट 
आकर कहने लगे--''हे आर्द्रकुमार! तुमने गोशालक और दौद्ध मत को के त 
नहीं किया, यह अच्छा किया। क्‍योंकि दोनों मत वेद-बाह्य होने से अमान्य 6 
और यह आहत मत भी बेद-बाद्य होने से निन्दित ही है। इसलिए 4 की 
धतव्रिय शिरोमणि के लिए इसका आश्रय लेना उपयुक्त नहीं हैं। आप दर्णों में 7 
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ये बकबव्रतिनो विप्राः ये च मार्जार लिडिगनः। 
ते पतंत्यन्धतामिस्रे तेन पापेन कर्मणा।। 
न॒वार्य्यपि प्रयच्छेत्तु वैडालब्रतिके द्विजे। 
न बकब्रतिके विप्रे ना वेद विदि धर्मवित्‌।। 
त्रिष्वप्येतेषुदत॑ हि. विधिनाप्यर्जितं॑ धनम्‌। 
दातुर्भवत्यनर्थाय परत्रादातुरेव. च।। 
यथा प्लवे नौपलेन निमज्जात्युदके तरन्‌। 
तथा निमज्जतो5धस्तादज्ञो दातृ प्रतीच्छकी।। 
-मनुस्मृति, अ, ४, श्लौक ६६४ से १०२ 
जो धर्मात्माओं का चिह्न धारण करके अपने को धार्मिक प्रसिद्ध करता हैँ 
और छिपकर पापाचरण करता है, वह धर्मध्वजी कहलाता है। जो ब्राह्मम 
धर्मध्वजी है, जो सदा दूसरे के धन को हरण करने की ताक में लगा रहता है, छो 
छली, कपटी, लोकवंचक और हिंसक है, जो सब की निंदा करता है, उसे 
'वैडालब्रतिक' कहते हैं। 
जो अपनी बनावटी नम्रता को प्रकट करने के लिए नीची दग्टि रखती है, 
परन्तु निष्ठुरतापूर्वक दूसरे के स्वार्थ को विगाड़कर अपना स्वार्थ साधता हैं, जा शर 
है और कपटयुक्‍त नम्नता धारण करता है, वह बकव्रतिक कहलाता है। 
बकव्रतिक और वैडालब्रतिक ब्राह्मण अपने पापकर्म का फल भोगने के लिए 
अन्धतामिस्र संज्ञक नरक में जाते हैं। 
बकव्रतिक और वैडालब्रतिक व्राह्मणों को जल देना भी मल का 
कर्तव्य नहीं है। जो वेद नहीं जानता, उसे दान देना भी धार्मिक मनुष्यों के लिए योद 
नहीं है। 
बकव्रतिक और वैडालब्रतिक ब्राह्मण को दिया हुआ न्यायवृत्ति से उपाएित 
धन भी परलोक में दाता और गृहीता दोनों के लिए अनर्थकारी होता है। 
जैसे पत्थर की नाव पर आरूद मनुष्य नाव के साथ ही डूब जाता 2 लक 
दान और प्रतिग्रह की विधि को नहीं जानने वाला दाता और गृहीता दोनों ही नस 
में जाते हैं । 
मनु मे मनुस्मृति में भी दयारहित, हिंसक, वैंडालब्रतिक और दकषलः 
से मु 


डटज का निकाज स्ध्जप ह» नस्र्वः 
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द्राश्यणां का भाजन दक्वरान से नरक में जाना कहां &छ आाब ४४ 
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हि ५ 
इजाएओ फशाने ह४ हर्म्ट 
आुच्टा तार छा ६४ अं 


5 हगी >पजपथा योनि बत र्ड्ह 

नि में भी नरक योनि बताई ४। ह 
236 3 वइ्टट मम आय त ग्यादान देने और द्वाद्मण मात्र को भे मे तरातल 

साख का मम लकर अनुवनम्पादान देने आर द्ाद्मण मात्र की सिफार 5 
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हर [९ हरेक नप्पप और ्ई पाए दिस्फ्ा न 
सुरफक पाता इाहाना रप्दा आमम- रद 8। 
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दान ओर साधु-भाषा 


भ्रमविध्व॑ंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ७३ पर सूत्रकृतांगसूत्र २, अ ६ 
गाथा ३३ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ इहां पिण इम कह्यो--दान लेबे-देवे इसो वर्तमान देखी गुण-दृपः 
न कहे। ए तो प्रत्यक्ष पाठ कह्मो जे देवे-लेवे, ते वेलां पाप-पुण्य न: 
“दक्खिणाए” कहितां दान नां 'पडिलंभ” कहता आगला ने देवो ते प्रात्ति पे 
दान देवे ते दान नी आगला ने प्राप्ति हुवे ते बेलां पुण्य-पाप कहिणो व्यों! 
पिण और वेलां वर्ज्यो नहीं।” इनके कहने का तात्पर्य यह है कि जिस सम: 
दाता अनुकम्पा लाकर किसी दीन-हीन को दान दे रहा है और वह दीन-हीन 
ले रहा है, उस समय साधु को उस दान में एकान्त पाप नहीं कहना चाहिए ! 
परन्तु दूसरे समय में अनुकम्पादान का फल एकान्त पाप कहकर उसका निषे् 
कर देना चाहिए। 
सूत्रकृतांगसूत्र की वह गाथा और उसकी टीका लिखकर इसका 
समाधान कर रहे हैं--- 
दक्खियाए पडिलंगो आत्यि वा णरत्थि वा पुणो। 
थ वियायरेज्ज येहावी सन्तिय्यं च बृहए।। 


सब्कत नटपप ० प्र प्‌ ध्क्। 
सूकृतानसूत्र, २, + कक 


दान॑ दक्षिणा तस्याः प्रतिलभ्मः प्राप्ति: स दान लाभोध्स्सद 
एहस्थादे: सकाशादस्ति-नास्ति वा इत्येव॑ न व्यागृणीयात्‌, मेधवी 


«| 
कलम 


मय्यदाव्यवस्थित: | यदि वा स्वयूथस्य तीर्थान्तरीयस्य वा दाने गरहर्ग व 


की 
४2७ यो्‌ लाभः स एकान्त् >> नास्ति भवति नास्तीत्येव॑ 49६, अवादकान्तद, 
अत या लाभ: स एकान्ते नास्ति संभवति नास्तीत्येव॑ न कि 
33332 नरहणनिप 2५ गपोत्पत्ति 5 कल 4 भवात्‌ जे तददान निषेधेइन्त श्यप 
तददानप्रह्णानषक्े दापीत्यत्ति संप । तथाहि तददाननिषधष्त्तसंद 


+ ५ ५०....: लि सम 
संमयरतत्नवित्य॑ च_तददानुमत्तावप्यधिकरणोद्भवः इत्यतोउस्ति रे 
भारितिवेत्थेवरकान्तेन न दूबात्‌ कथ तहिं द्रयादिति दर्शयति-शार्न्तः 
मोक्ष: तस्य मार्ग: सम्यन्दर्श-ज्ान-चारित्रात्मकस्तमुप्बृंहयेद। यम 
मामियृद्धिर्रदति तथा ब्रुबादित्यर्थ:। एतदुक्त नबति पटल 


/७-बक है; ०० २००२ "कई. कक नल की न को ई-० का सा हू..0....>क "क.७>०क >०क 
दानाघिटध्स साधय+खतफाउउस्त्रण सितगोहाओ साथ पनच्यधसाइच् 
न ली प 6॥0, के लकी, “मम टन कल कुक हुए जल न न्य्मद ५0% 402७ ८० जी, मी विरा5 
ब्रयाहदित्/खिमादिक सन्‍्यदांधप स्रींवंधश एम देशनावरांर दाध्चम । 
; 


रावरजणः गन 
सावज्जगवज्जाम दंयणाण जी णे जाम विररः 
साधु-मयदि में स्थिंत मुनि को यह नहीं कहना चाहिए कि अमुक गृहरथ से 
दाने दी प्राप्ति होगी या नहीं होगी । दान-लाम के दिपय में स्व-यूथिक या पर- 
घिक शाए के पूछने पर मुनि को यह नहीं कहना चाहिए कि आज तुम को भिक्षा 
५२6 


मिलेगी या नहा मिलेगी । यदि श्त्ा क्रह (के तम को आज 4भक्षा नहीं मिलेगी! ॥ 
अन्‍्यराय होना संभव है और भिक्षार्थी फे मन में भी दू-ख उत्पन्न होगा। और 'आज 


जेशी 


तुमको भिक्षा मिलेगी' ऐसा कहने पर पछने याले साधु को हर्ष की उत्पत्ति ऐोने से 
अधिकरणादि दोष उत्पन्न होंगे। इसलिए रच-यूथिक और पर-यृथधिक के पूछने पर 
भिन्षा-लाभ के सम्बन्ध में सापु को एकान्त रूप से कुछ भी नहीं कएना चाहिए। 


(2, 


एस प्रवार सायग्द चारित्र रूप मोक्ष-मार्ग की उन्नति दैसी दात 
घोर प्रकार रा्यग्द२ « आरबर रूप माहा-माग की उन्‍नाए पे, पर राए 

"३ है 2 जारा चाहिए 3 क* प्रदार धर्मोपदे ५ थम कर #पक ० #-# ऋण # ही ..4 श्र ् 
गधा समिति के सारा पाहनी चाहिए। इसी प्रदार धर्मोपदेश ते समय भी स़तापु 
(९ 4४४३४ 


बरफ्य भाषा बोलनी घाहिए।' जैसे कहा भी है कि 'जिस साधु की सायद्य और 
५ ६ 4+ फा दाने #ण्ह है ना २३ कक 2 च््या $ है >। दंगा बह: 
राय भाषा का शान नहीं है, दह धर्मोपदेश कया देगा ? 


अतः इस गाथा की साक्षी देकर भ्रमविध्वंसनकार ने गृहस्ध के दल 
लाभ के अर्थ में 'पडिलंभ” शब्द का जो प्रयुक्त होना बताया था, वह भी गज 
है। उन्होंने इस गाथा का जो टब्बा अर्थ दिया है, वह भी मूल पाठ एवं हीऊ न 
विरुद्ध होने के कारण अशुद्ध एवं अप्रामाणिक है। अतः उसका आश्रद लेकर 
अनुकम्पादान का खण्डन करना आगमसम्मत नहीं है। 
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दया लाकर उनको अनुकम्पादान देने से नहीं। अतः ननन्‍्दन मनिहार का न 


लेकर अनुकम्पादान में एकान्त पाप बताना नितान्त मिथ्या है। 

कुछ लोग यह तर्क करते हैं कि यदि अनुकम्पादान देने में पुण्य होता है, 
तो नन्‍्दन मनिहार मरकर मेढक क्‍यों हुआ। क्योंकि उसने अनुकम्पादान ४: 
दिया था। उसको अनुकम्पा-दान का क्‍या फल मिला? ऐसा तर्क देने दलों 
से पूछना चाहिए कि “'नन्‍्दन मनिहार ने श्रावक के द्वादश द्रत भी घारण कि 
थे", उसे उनका कया फल मिला? यदि वे ऐसा कहें कि ननन्‍दन मनिहर हैं 
द्वादश द्रत स्वीकार करने का अच्छा ही फल मिला होगा, परन्तु मूल पाठ * 
उसका कथन नहीं है। यही उत्तर अनुकम्पादान के प्रश्न का है। नन्दन मनिह् 
को अनुकम्पादान का अच्छा फल मिला होगा, परन्तु मूल पाठ में उत्तका 
उल्लेख नहीं किया। प्रस्तुत पाठ में तो नन्‍दन मनिहार के जीवन की बन 
करके यह उपदेश दिया है कि भव्य जीवों को सांसारिक पदार्थों में आत्रकः 
नहीं होना चाहिए और भूलकर भी कुसंगति में नहीं पड़ना चाहिए। क्योड 
नन्‍दन मनिहार कुसंगत के कारण ही बारह व्रत से भ्रष्ट होकर मिथ्यात्दी दन 
गया और नन्‍्दा पुष्करणी में आसक्त होकर उसी में मेढक बना। यह उसके 
जीवनवर्णन का सार है। अतः उसका उदाहरण देकर अनुकम्पादान में एकाना 
पाप कहना भूल है। 

कई व्यक्ति यह कहते हैं कि नन्‍्दन मनिहार जब तक सम्यगृष्टि था, 
तब तक उसने दानशालादि परोपकार का कार्य नहीं किया किन्तु मिध्याद/ 
होने के बाद उतने दानशालादि परोपकार का कार्य किया। अहः 
अनुकम्यादानादि परोपकारजन्य कार्य सम्यक्त्वी नहीं, मिथ्यात्दी करते 8 
परन्तु यह कथन नितान्त असत्य है। क्योंकि प्रदेशी राजा जब तक 0 
था, तब तक दानशालादि परोपकारजन्य कार्य नहीं करता था, किन्‍्दु ढान- 
ह्वीन जीवों की जीविका का उच्छेद करता था। परन्तु केशी श्रमण के प्रतिश: 
से जब दह बारहबती श्रावक बना, तब से वह दानशाला बनाकर दीन-४* 


, 
बह 
8 


श 
मत दान 7 पलक अनंकम्पादान देना त्दी त्ठी का ही पाए ना. 
ऊजादा का दान देने लगा। अतः: अनुकम्पादान देना मिथ्यात्यों का हा का 


५ 


7 


अदरक 
व आाद्रटगर 27 
#कटकफपडटफट ने उधार ॥ मी 3 हार 5 


किक १ कार्य है। अनकम्पादानादि परोपकार के कार्य से त् 
ऊकम्यकत्या का का काय हु अनुकम्पादानाद पर[पकार ४०% ५४८ ते फल: 


के 
ई- ७७०5 लीक लटज्न ण्य 


5७... त्न करना साम्प्रदा फ़्त्ति अभिरि ता प्राय है 
#ुरत्र करन फा ग्रयत्न करना साम्फ्रदायिक आनानदश मात्र &। 
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गण अनुकम्पा कहना होगा, अधर्म नहीं। क्योंकि अनुकम्पा अधर्म में नहीं है, 55 
अनुकम्पादान भी अधर्मदान में नहीं हो सकता। इसी तरह संग्रह-दान का फः 

ह६--दान-दु खी को सहायता देना, करुणादान का फल करुणा, लज्जाद 
का फल लज्जा आदि है। दीन-दुःखी को सहायता देना आदि अधर्म में नहीं है 


अतः संग्रह आदि दान भी अधर्म में नहीं हो सकते । 
जो व्यक्ति एक धर्मदान को छोड़कर शेप नौ दानों को अधर्म मिनते ई 


न 


दिरुद्ध कथन है। जब उक्त दानों के गुण-निष्पन्न नाम हैं, तब अनुकम्पादन व" 


कि 


हलक कृषष-कष्ध.क पूछना तय 


से पूछना चाहिए, 'जो दान भाव-भक्तिपूर्वक प्रत्युपकार की आशा के दिन: 
पंचमहाद्रतधारी साधु को दिया जाता है, वही मुख्य रूप से एकान्त धर्मदान है! 
परन्तु जो व्यक्ति लज्जावश या अनुकम्पा करके साधु को दान देता है, ८९ 

नदाता के परिणामानुसार मुख्य रूप से लज्जा और अनुकम्पा-दान है| द६ 
दान धर्मदान से कर्थंचित्‌ भिन्‍न भी है, क्योंकि उक्त दानों में दाता हे 
परिणामों में लज्जा और अनुकम्पा भी है। अतः आपके मत से उक्त दाों षः 
फल अधधर्म ही होना चाहिए?” यदि यह कहें कि 'साधु को किसी भी परिणाम 
से दान दें, वह धर्मदान ही है", तो नामश्री ब्राह्मण ने मुनि को मारने व 
परिणाम से कडुए तुम्बे का शाक दिया और साहूकार की पत्नी ने अरणकर्ुः 
के साथ दविघय-भोग भोगने की इच्छा से मुनि को मोदक-दान दिया, अहः 
इसका फल अधर्म नहीं होना चाहिए? यदि यहाँ यह कहें कि नामश्नी ने 5 


५. पु 


को मारने के परिणाम से और साहूकार की पत्नी ने मुनि को पथ-प्रष्ट व 


न फू अ3पजटज-कत अक >धनजज 


की भायना से दान दिया था, अतः वे दान उनके अधघार्मिक परिणारा 
अनुसार अधघर्मदान में हैं, धर्मदान में नहीं। इसी तरह यह समझना चाह, # 


हि है 


पा शुष 


जो दान लज्जा एवं अनुकम्पा करके मुनि को दिया जाता है, वह दाता 5 
परिणामों के अनुस्सर लज्जा एवं अनुकम्पादान ही है। आपकी मान्यता र 
उनुरूय इनसे एकान्त पाप होना चाहिए, परन्तु यह आगमसम्मत नहीं ६६ ४ | 
कमी में दाता के परिणामानुसार धर्म ही होता है। अतः धर्मदान के अति्ित 
शप मे -तानों को आ्र्मदान कहना भारी भल है। स्थानांगसूत्र बताया ५ 
आह भी अनकाम्पादान मेते हैं| 

डिश वाउजाएणा 2जपता: तारों 

को अप / पच्चिणीया पप्णत्ता ते जलहा--प। 
फट भाए- प्रडिएीए रो 


पाएगी ५ दाह पालिणीए न्‍ 
3 क्र 4 २ 


ब्रा 
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पलक औुल-- लक समुश्म्या करने 5 चेते ब्ड कया 
हे १३ मु श्ु ४7 झामइ्या रन यौग्य शांत ऐ--तण्स्स सदी साध रोग डादि राग 


क ू 3 दर्ग्कम्या सब करे न रै न ्‌ ६५ , $“॥ 
श्र । मर 3 भरे १६ पद नकरे और + कराये हि ता वह ८४ है 
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धर्म और धर्म स्थविर _ 


भ्रमविध्वंसनकार प्रमविध्वंसन, #'ठ ७५ पर लिखते हैं--'अथ ए दह ६४ 
दश स्थविर क्या । पिण भावद्य-निरवद्य ओलख्णा। अनें दान दश कहा | 
पिण भावद्य-निरवद्य पिछाणणा 

जिम 


दस-ैज्ले ७०9 प्रण्य्त्ते > णलल--कग #ग्पे उगए ध्म्येक्ट्द 
क्प्ये सस्ंड क्ष्य्ये कल क्ष्म्ये स्रंघ क्ष््टे छुय #म्डे करत क्षय 
अत्तिकराय क्म्पै। -स्थानांगसूत्र, १ 9, १, ६६८ 


>ताः जनपदाश्रयास्तेषा तेषु वा धर्म: सदाचारो व्यवस्थति 
गत से स प्रतिग्राम॑ भिन्न इति। अथवा ग्राम इन्दरियप्नरे 
रुढेस्तद्धमों विपयाभिलाप: | >रधर्मो नगराचार: सोइपि प्रतिनगरं प्रा 
भिन्‍न एव । 'प्ट्रर्मो देशाचार: | पाषण्ड धर्म: पाखण्डिनामाचार: | कूल 
+ जग्रादिकुलाचार: ' अथवा कुल यान्द्रादिक आहतानां गच्ठ 
" त्मक तत्य धर्म: समाचारी | गणधर्मो- मल्लादिगण आओ, 
जनानां व फुल समुदायों गण: कोटिकादि तेद्धर्मस्तत्समाचरी । 


सनक, 4०30 गोष्ठी ख उमाचारी आहतानां दीन वा समुदायरूप डाफिसप लि ब+ू 
जफधन। गोष्स पनाचार पाना वा गुण दायलपश्चतुर्वर्णा ६ 
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८क-3कऋ०+० ८, >लल्नाफ कट बच हैं. >र८ ००-25 पट णफ््द्िः डकार बंद 
एबहार भी स्यरखा को राष्ट्पर्म गाहते हैं। पायणरी एसनिप्ठ स्य्िरियों के आप्यार- 


5५४ गा हे ४ जद सन ४ शाप 
बाद भी सययरबा था भाग प्राएएडाप ए। ठग झगादे सात के उगधार- एदहार 
ही: तरफ कै रत कं दसलक के पलक >> कच्चे ने छा नाम एंड हाय ले 
४ धयापरसा का कुलाएम गहत है। हण्णदा एउाना के घन्साद यरा का नाम ४ ५१० ६५ 
है 
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ड घर शाचरर्ण हे उम्दा 
सहन पाल वादा ध 


फधार-सछाएटार का सयादरचस का माय गणाएमय हूं, झमा 
ही 
शक ॥ का: कह १३ 8 हि (है 
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ऊ$ पी ७ बे 
मलाएग काटते है। सभा आदि छे नियमोएनियर्मों को संघाएर्ग झाहते हैं। ऊैग रगार- 






सा खऔौर कायक - श्रादिकाओं के समृह णा माम संघ है, अतः उसके प्र्म को भी 
संधाए्ग गाहते हैं। दर्गति में विरे हुए जीयी फो गदाने दाले आवाराग आदि ्रादश 
ड है। कह समृह का विमाश करने याले धर्म को एारियाएर्म कहते 

गफा ही, उसवी शधि को आअस्तिफायएर्म पते है, यह सीदों को 


खरा १ ;>ह नकद प्रा <ढ >ल्‍ककओं 
रण गारता हैं, इसलिए इसे धर्म शतें 6। इसी सरहे 
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हटाकर सुमार्ग की ओर प्रवृत्त करते हैं। इन के अभाव में नगर एईं रपट 
सुव्यवस्थित नहीं रह सकता। अतः जिन धर्मो के द्वारा चोरी, जारी, हिंस 


बी 
पथ 
५३ ५ 


अल 


आदि एकान्त पाप के कार्य रोक दिए जाते हैं, वह धर्म एकान्त पाप का कार्य हें 
हो सकता है? इस सम्बन्ध में प्रब॒ुद्ध-पुरुषों को स्वयं सोचना चाहिए। 
यदि कोई यह कहे--ये ग्रामधर्म आदि जनता के लिए हितकारक अदा: 
हैं, परन्तु मोक्ष के सहायक नहीं हैं, इसलिए लोकोत्तर नहीं, लॉकिक धर्म हैं। 
लोकोत्तर धर्म से भिन्‍न सभी धर्म एकान्त पाप रूप हैं।! यह कंथन निताम्त 
असत्य है। ग्राम आदि धर्म मोक्ष-मार्ग में भी सहायक हैं। क्योंकि श्रुत ३४ 
चारित्रधर्म का परिपालन करने से मोक्ष होता है और उक्त धर्म का आर्ट 
पुरुष ग्राम, नगर एवं राष्ट्र में ही रहता है। यदि ग्राम, नगर और राष्ट्र में प्रमधम 
नगरधर्म एवं राष्ट्रधर्म का सम्यकृतया पालन होता है, तभी वे अपने श्रुतत # 
चारित्रधर्म का सम्यकृतया आराधन एवं परिपालन कर सकते हैं। परन्तु हे 
उक्त धर्मों का पालन न होकर, चोरी, जारी, हिंसा, झूठ आदि दुष्कर्मो का 
साम्राज्य फैला हुआ हो, वहाँ चारित्रनिष्ठ पुरुष श्रुत और चारित्रधर्म का 


नहीं कर सकता। अतः श्रुत और चारित्रधर्म के परिपालन के लिए स्थानागसूत 
पाँच सहायक बताए हैं। 


धर्म्मं चस्यागस्य पंच पिस्सा ठाणा पण्णचा; तें जह--छ का, 
गणे, साया; गिहपती, सरीरं/ 
+स्थानांगसूत्र, ९, २ ४४० 
श्रुत और चारित्रधर्म के परिपालक पुरुष के पाँच सहायक होते हैं-<4. ४: 
काया, २. गण, ३. राजा, ४. गृहपति और ५. शरीर। 


यहाँ छःकाय आदि के समान राजा को भी श्रुत और चारितर 
पालन में सहायक माना है। यदि योग्य राजा--शास्ता न हो तो राष्ट्र में 
एवं सुव्यवस्था नहीं रह सकती और शान्ति एवं सुव्यवस्था के अभाव ता 
और चास्त्रिघर्म का आराधन नहीं हो सकता। इसलिए आगम में श्रुत हर 
चारित्र्र्म की साधना में राजा--शास्ता को भी सहायक माना है। राझी 


तरह ही ग्रामधर्म, नगरधर्म और सघ्टधर्म सृव्यदस्थी बचें 
तरह हा ग्रामधर्म, नगरधर्म और राष्ट्रधर्म भी ग्राम आदि की सुव्यदस्या ४3 
श्यते है, इस ते चारित्रधर्म पं हवा 
रखते है, इसलिए ये धर्म नी श्रुत और चारित्रधर्म के 4 
है! उगः ये लौकिक धर्म होने पर भी परंपरा से मोक्ष-मार्ग में सहायक छत : 
हम एयान्त 

१ 


कर 
ब्र 
१ 
०] 


पापएप दा हरी छठ 3 पापण्ड का 
जम ; एकमन्त पाप में नहीं है, क्योंकि पायण्ड का उभ द्र्ड जोक द् 
3 अप 3 5 2 पाए यहा हर्म एकल 
है पर प्रतधारिय : धूम वो प्रापण्ड्यर्म दाइते हैं। इसालए या छमे हे 


कूल 
श्राप 


अल + पथ बल है. ध्प 
पघज्ज। का हम मे ही अनंता आचाड मु छुएए ६५ 


० 
ई पु 
पायकार नहीं है। पर है 


रा म 
४ 5377: 


प्रस्तुत पाठ और उसकी टीका में ग्रामधर्म आदि दस प्रकार के धर्म 
व्यवस्था करने वाले दस स्थविरों का वर्णन किया गया है। ये दरों स्थोर 


चर 5 
जनता को कुमार्ग से हटाकर सुमार्ग की ओर प्रवृत्त करते हैं, इसलिए ये स्तर 


अपने-अपने कार्यक्षेत्र में अच्छे हैं। कोई भी एकान्त पापी नहीं है। जित्त परम 
नगर या राष्ट्र में स्थविर नहीं होते, तो वहाँ की व्यवस्था सुव्यवस्थित नहीं 
पाती और सुव्यवस्था के अभाव में वहाँ की जनता भी सन्मार्ग में गतिशील नई 
हो सकती। परन्तु ये स्थविर ग्रामधर्म, नगरघधर्म एवं राष्ट्रधर्म आदि का निरं:' 
करके ग्राम, नगर एवं राष्ट्र में चोरी, जारी, हिंसा, झूठ आदि दुष्प्रदृत्तियों के 
रोककर, लोगों को सन्मार्ग की ओर प्रवृत्त करते हैं। अतः दुष्कर्मो को रेप 
वाले इन स्थविरों को एकान्त पाप करने वाला कहना सर्वथा अनुच्ति है। 

यदि यह कहें कि 'ये स्थविर मोक्षमार्ग में सहायक नहीं है, क्योंरे 
लोकोत्तर स्थविर को छोड़कर शेष सब स्थविर सांसारिक कार्यों की व्यपत्ता 
करते हैं और सभी सांसारिक कार्य बुरे होते हैं, इसलिए उनके स्थविर 
एकान्त पाप करने वाले हैं।” परन्तु यह कथन सत्य नहीं है। क्योंकि लौकिए 
स्थविर जनता की दुष्प्रवृत्ति को रोककर, उसे सन्मार्ग की ओर प्रदृत्त करते 
और ग्राम, नगर एवं राष्ट्र में शान्ति एवं सुव्यवस्था स्थापित कर के श्रुत &४ 
चारित्रधर्म के पालन में सहायक बनते हैं। 

पूर्वोक्त दस धर्म एवं दस स्थविर अपने-अपने कार्यक्षेत्र में सब अच्छे हि 
कोई भी बुरा नहीं है। इसी तरह दस प्रकार के दानों में भी अधर्मदान ढ: 
छोड़कर शेष अनुकम्पा आदि नौ दान एकान्त पापमय नहीं. हैं। किन्‍द 
अनुकम्पादान का फल अनुकम्पा, संग्रहदान का फल दीन-दुःखी को सहायता: 
देना एवं भयदान आदि दानों का उन के नामों के अनुरूप फल है। भर 
अधर्मदान के अतिरिक्त शेष नौ दान एकान्त पाप में नहीं हैं। 


जद पदक आकलन 
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परन्तु वह वन्दनीय एवं प्रशंसनीय पुरुष गुणसम्पन्न होना चाहिए। टीकाकर हे 
भी इस विषय में यही लिखा है-- 


मनसा गुणिषु तोषाद्वाचा प्रशंसनातकायेन 
पर्य्युपासनाननमस्काराच्च यत्‌ पुण्यन्तन्मनः पुण्यादीनि। 


गुणवान पुरुषों को देखकर मन में प्रसन्‍नता लाने, वचन से उनकी प्र॒शंत्त 
करने और शरीर से उनकी सेवा-शुश्रूषा करने तथा उनको नमस्कार करने त्ते जो 
पुण्य होता है, उसे क्रमशः मनपुण्य, वचनपुण्य, कायपुण्य और नमस्कारुप्य 
कहते हैं। 
यहाँ टीकाकार ने गुणवान को देखकर मन में प्रसन्नता लाने, उत्तर 
शंसा आदि करने से पुण्य होना कहा है, केवल साधु को ही नमस्कार आः 
करने से नहीं। अतः साधु से भिन्‍न सब व्यक्तियों को वन्दन-नमस्कार आदि 
करने से एकान्त पाप कहना सर्वथा मिथ्या है। जैसे साधु से भिन्‍न गुणवान 
पुरुष को वन्दन-नमस्कार करने एवं उसकी सेवा-शुश्रूषा आदि करने से पुण्य- 
वन्ध होता है, उसी तरह साधु से भिन्‍न दीन-हीन जीवों पर अनुकम्पा कर 
दान देने से भी पुण्य होता है। 


यदि यह कहें कि 'उक्त टीका में जो 'गुणिषु" शब्द आया है, उत्तक 
अर्थ साधु है, क्योंकि साधु ही गुणवान होते हैं। इसलिए उक्त टीका में साई 
को ही वन्दन-नमस्कार एवं सेवा-शुश्रूपा आदि करने से पुण्यवन्ध होना कहा 
है, अन्य को वन्‍्दन-नमस्कार आदि करने से नहीं।” परन्तु ऐसा कहने वा 
को यह सोचना चाहिए कि यदि टीकाकार को यही इष्ट होता तो वह 'गुरिप 
के स्थान पर 'साधुषु” का उल्लेख करते। परन्तु टीकाकार ने 'साधुई ४४५ 
का प्रयोग न करके 'गुणिषु" शब्द का प्रयोग किया है, इससे यह सिद्ध होता 
कि सभी गुणनिष्ठ पुरुषों को ग्रहण करने का उनका अभिप्राय है, केवल सी: 
को ही नहीं। अतः यह कथन भी सत्य नहीं है कि केवल साधु ही गुणवान 8; 
हैं। साधु के अतिरिक्‍त अन्य पुरुषों को भी गुणवान कहा है। स्थानागुढ + 
संच शब्द की व्याख्या करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 
प्रध: उणरतन-पात्रश्रत- सतत समूह: / 
गुण रूपी रत्नों के पात्र भूत जीवों के समूह का नाम संघ है। 
ज्चर अरिडन 7 हयात 


उस संघ में केदल साधु ही नहीं, श्रावक-श्राविका भी हांते €। 5 


् 


कक 


है] 3 


६३7 


5 


०२५ 
दपपा हे डर ग़न होते | उन घरुषे र आता सारस ४ 
साएु से निन्‍न के गुणदान होते हैं। उन सभी गुणवान युरुषा को यहंठ कपल 

््् अ 5 
4 दर बात दब. 8 है के 
लिए खय्ता सीज़ा में गछठिः 


उ' ज्ध्र्ज - ४2%... ४ अत ७ द्र 
गुछिपु" शब्द का प्रयोग किया है। अवः इस 


हे हा) धारइटत दृषाश अशटशओ झा न म्प्यि ८० पु 
है] ५ 3 2507 20% 3 लि इट:) 5 ४०८५ ली; आऋष्ाई छू | 
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कु 


सु कक कक 2 27०5 
॥:?; हाई: पते बइगकि,रप: 


पिता एवं श्रेष्ठ श्रावक आदि को वन्दन-नमस्कार करने में एकान्त पाय कदम; 
भारी भूल है। ह 
अनुकम्पादान के विरोधी व्यक्ति कहते हैं--'यदि साधु से इ 
देने से पुण्य होता है, तो कसाई को बकरा मारने के लिए, चोर को च 
के लिए, वेश्या को वेश्यावृत्ति करने के लिए दान देने से भी पृष्ठ 
चाहिए।' परन्तु उनका यह कथन तर्कसंगत नहीं है। क्योंकि चोर 
हेंसक एवं वेश्या को उक्त दुष्कर्म सेवन करने के लिए दिया जाने वाला 
अधर्मदान है। दाता इस दान को एकान्त पाप भाव से देता है। अतः इत्तम 
पुण्य नहीं, एकान्त पाप ही होता है। परन्तु जो दान दीन-हीन जीवों पर दया 
करके पुण्यार्थ दिया जाता है, उसी से पुण्य होता है। स्थानांगसूत्र के नर 
स्थान में उसी दान का उल्लेख किया है। अतः चोरी, हिंसा एवं व्यभिषार- 
सेवन के हतु चोर, हिंसक और वेश्या को दिए जाने वाले दान के समान 
अनुकम्पादान को एकान्त पापमय बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध 


का! 


| 
त। 


है 


प्र 

कक । 
उप्र 

भ 
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* साघु कहिवे १४ हजार ही आया। प्राणातिपातादिक पाप कहिदे १८ पाप 57 
मिथ्यात्व आदिक आश्रव कहिवे ५ आश्रव आया | तिम तीर्थंकर आदि ए: 
प्रकृति कहिवे सब पुण्य नी प्रकृति आई। बली कोई पुण्य नी प्रकृति बाढी रु 
नहीं।! 

अच्तुत कथन भी युक्तिसंगत नहीं है। भगवान ऋषभदेव सब तीर्थकर्रो: 
प्रथम हैं, गौतम स्वामी भगवान महावीर के १४ हजार शिष्यों में सर्वप्रथम ए 
ममुख शिष्य हैं, अठारह पापों में सर्वप्रथम प्राणातिपात है और पाँच आमरमें। 
सबसे पहला मिथ्यात्व आश्रव ही है। अतः ऋषभादि तीर्थंकर कहने से चौबीः 
ही तीर्थकरों का, गौतमादि साधु कहने से भगवान महावीर के १४ हज 
शिष्यों का, प्राणातिपातादि पाप कहने से अठारह ही पापों का अ 
मिथ्यात्वादि आश्रव कहने से पाँचों आश्रवों का ग्रहण होता है। परन्तु तीर्थक 
आदि पुण्य प्रकृति कहने से सभी पुण्य प्रकृतियों का ग्रहण नहीं हो सकता 
क्योंकि तीर्थकरनाम प्रकृति ४२ पुण्य प्रकृतियों में सबसे अन्त में है। जैसे उः 
तीर्थकरों के अन्त में होने के कारण महावीरादि तीर्थंकर कहने से चौबीस 
तीर्थकर का ग्रहण नहीं हो सकता। उसी तरह सब पुण्य प्रकृतियों के अन्त * 
होने के कारण तीर्थकरनामादि पुण्य प्रकृति कहने से ४२ पुण्य प्रकृतियों क 
ग्रहण नहीं हो सकता। स्थानांग टीका में दिए हुए क्रम से तीर्थंकर नाम # 
पुण्य प्रकृति सबसे अन्त में है । 


सायं, उच्चागोयं, नर-तिरि-देवाउ नाम एयाउ। 
मणुयदुगं देवदुग॑ पज्चेन्दिय. जाइ.. तणुपणगं।। 
अंगोवंग तियंपिय संघयर्णं वज्जर्सिह नाराय॑। 
पढम॑ चिय संठाणं वनन्‍नाइ चउकक्‍्क सुपसत्थ ।। 
अउुरुलहु पराघायं उस्सासं आयव॑ च उज्जोये। 
पुपसत्था विहयगइई तसाइदसगं च .णिम्माणं।। 
तित्थयरेण॑ सहिया वायाला पुण्ण पगइओ | 
#च्थानांग टीका, स्थान १, एृप्ट 4१ 
पुण्य प्रकृतियों का क्रमशः वर्णन करते हुए सब 
प्रकृति का और सब्र से अन्त में तीर्थकरनाम ्ः 
अतः सातावेदनीय आदि पुण्य प्रकृतियाँ कहने मे 


ड़ नचडफर हए ४ 


का गाए ध्र्क ला 5 , परन्त बदलना प्र: 
गम का ग्रष्ण हो सकता हैं| स्न्च्ु तीर्थकरादि पुण्य अदा 


जी 


अरत्तत गा मद १५६ 
टूजएशड अफशटशपन न काट दे य पुण्य 
अरे, इुणन्‍नाय प्र्ण्य 


न छा ते 


प्रकृति का नाम आया है 


कु 


ऊ ्ै डर ५“ हल हे 

अल्प ह ञ»क 2९० अ्न्‍शन्टा $+:५२० + बह ५ नल श उत्त्त ४२६६८ हल बड़ी हो हाई 

“४ 5 शेर हम प्रकृतियाँ का गहण नहीं हो सकता। उद्तत माधाउव मे हुल5 

० कोड पे. 

फ्एधा का प्रा ऊाम मे ई » 80०४. - अपनी नया सभा: 
रक का सार छुम लिया है शआदार्य भीखणजी ने *॥ अपनी न सा 


'अने भगवन्तां तो साधु ने कल्पे ते हिज द्रव्य कह्या छे। अनेरा मे दिपन 
पुण्य हुवे तो गाय-भेंस पुण्णे, रूपौ पुण्णे, खेती पुण्णे, डोली पुण्णे, इत्यादि 
बोल आणता तेतो आण्या नहीं।” 

प्रमविध्वंसनकार की यह कल्पना अनुचित है। यदि स्थानांग के इस पाठ 
में साधु के कल्पने योग्य वस्तुओं का ही कथन है, तो फिर सुई पुण्णे, कतरगी 
पुण्णे, भस्म पुण्णे आदि पाठ भी होने चाहिए। क्योंकि साधु को सुई, कै 
अचित्त मिट्टी के ढेले, भस्म आदि भी लेना कल्पता है और इनका दान करने 
से भी दाता को पुण्य ही होता है, पाप नहीं। तथापि इन सब वस्तुओं का इस 
पाठ में उल्लेख क्‍यों नहीं किया ? इससे यह स्पष्ट होता है कि यह पाठ केदनल 
साधु के लिए ही नहीं, सभी प्राणियों के लिए आया है। पुण्य के निमित्त दूहर 
प्राणी को दान देने से भी पुण्य होता है, एकान्त पाप नहीं। अतः केवल साई 


भारी 'भूल है। 


इस पाठ में जो नो प्रकार से पुण्य होना कहा है, उसका यह अर्थ नह 
है कि इससे भिन्‍न वस्तु देने पर पुण्य नहीं होता। क्योंकि साधु को पढिहाई 
सूई, कैंची आदि देने से आपकी श्रद्धा के अनुसार भी पुण्य ही है। परन्तु 
पाठ में उनके देने से पुण्य नहीं कहा, फिर भी उनके दान से पुण्य ही हाता ६। 
उक्त पाठ में पुण्य के मुख्य कारणों का ही कथन है, गौण रूप पुण्य का नही! 
अतः अन्नादि से भिन्‍न वस्तुओं का दान धमनुकूल हो, तो एकान्त पाप * 
नहीं है। जैसे उक्त पाठ में नहीं लिखी हुई सूई, कैंची, भस्मी, अचित्त मिटा 5 
ढेले, औषध आदि वस्तुएँ साधु को देने से पाप नहीं होता, उसी तरह साधु ₹ 
इतर व्यक्ति को यदि धमनिकूल वस्तुएँ पुण्यार्थ दी जाएं, तो उससे भी एव 
पाय नहीं होता। अतः “अनेरा ने दिया पुण्य हुवे तो गाय पुण्ण डे 
प्रमविध्दंसनकार का तर्क अनुपयुक्त एवं अनुचित समझना चाहिए। 


प 
है 
४ 
4४ 





>डे> ४ 


इससे श्रावक पात्र सिद्ध होता है, अपात्र नहीं। स्थानांग्तृत के छः 
स्थान में उल्लिखित संघ का अर्थ करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 


संघः गुण-रत्नपात्रभूत-सत्व समूहः | 
गुणरूप रत्न के पात्र-भूत प्राणियों के समूह का नाम संघ है। 
संघ में साधु-साध्वी के समान श्रावक-श्राविका भी लिए गए हैं। 


इसलिए वे भी गुणरूप रत्न के पात्र होने के कारण सुपात्र ही ठहर्ते हैं, बृपः 
नहीं। अतः साधु से भिन्‍न सब को कुपात्र कहना नितान्त अत्तत्य है। 

जब साधु से भिन्‍न सभी कुपात्र नहीं हैं, तब उन्हें दान देने से एकन्द 
पाप कैसे होगा? वस्तुतः साधु विशिष्ट पात्र हैं, अतः उनको दान देने हे 
विशिष्ट पुण्य का वन्ध होता है और दूसरे लोग साधु की अपेक्षा सामान्य पर 
हैं, अतः उन्हें दान देने से सामान्य पुण्यवन्ध होता है। परन्तु साधु से मिन्‍ 
व्यक्ति को धमनिकूल वस्तु का दान देने से एकान्त पाप हो, यह आर्म 
विरुद्ध है 

एक कामी व्यक्ति वासना की पूर्ति के लिए वेश्या को दान देता है और 
दूसरा विनीत पुत्र माता-पिता की सेवा के लिए दान देता है। प्रमविध्वंसना 
के मत से दोनों कुपात्र को दान देते हैं, अतः दोनों एक समान एकान्त पाप ई 
कार्य करते हैं। यह भ्रमविध्वंसनकार की स्व-कपोलकल्पना मात्र है, परड 
आगम में ऐसा नहीं कहा है। उबवाईसूत्र में माता-पिता की सेवा करने दाले एर 
को स्वर्ग में जाना कहा है। यदि माता-पिता को दान देना, उनकी सेग-भ 
करना कुपात्रदान एवं व्यसन-कुशीलादि की तरह एकान्त पापमय हैंति। 
आगमकार माता-पिता की सेवा करने वाले पुत्र का स्वर्ग में जाना कैसे कहते ? 
क्योंकि स्वर्ग की प्राप्ति पुण्य से होती है, पाप से नहीं। अतः साधु ते मिल 


सब को कुपात्र कहना अनुचित है। 


|) 
ल्‍््र्र 
न 
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प्रदेशी राजा ने बारह व्रत स्वीकार करने के पश्चात्‌ दानशाला सोलई 
बहुत-से दीन-दुःखी प्राणियों को अनुकम्पादान दिया था, परन्चु आम्मकार 
उनके दान की निन्‍दा नहीं की है। यदि साधु से इतर को दान देना मवि।। 
गैर व्यसन-कुशीलादि की तरह एकान्त पाप का कार्य होता, वो आए 
्ि शजा 


के दान की 3 करते और राजा म बारह इते हटा 
26543 84 ५।४: ५३) «| <४)॥ ऊपवश्य ही निन्दा द्स्त ञ। राजा ४०॥॥ ६ १४ ४४% 
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न्फास्स पाए एक ५०5 कार 2 आरम्प करता इसने जाए: 
क एफान्त माय का एक नर्वान कांय क्यों आरम्भ कैीरधा 7? उसन 
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हामशाला नई बनाएँ शी वह ऐसा निनन्‍्दनीय कार्य क्यों करता 2? मर; 
दानसाला ना बनाए था, अब वह एसा ननन्‍दनाय क्राव कचा पापा | 

छचपुए |$ 
पी, के सामने ही दानशाला का कार्य चाल करने की धोया * 
उच्ने कभी अमण के सामने ही दानशाला का कार्य चालू करन का ४ 


0 अजरीजवाष्जिली सम 
४३ गरम शाह इयाध्त सिटर घोता हा कि साध से सी उ्ीय ने ता 5 
घी! इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि साधु से भिन्‍ने सभा फवि | ४5 


है अ्कम- कब न. फृअअ अं, जज] हु] #-ह। कोर: सकल पढेक अनल>र अरल: -$ हक ७ ४ "हे 3४9५० डक 
है ई.. उलदा पआध्ल्टथ ४ * 
कक है के काल आय 





क्षेत्र-अक्षेत्र 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ८० पर स्थानांगसूत्र स्थान 
पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'अथ इहां पिण कुपात्र दान कुक्षेत्र कह्मा कुपात्र रूप कुक्षेत्र में पुण्य तप 
बीज किम उगे।” इनके कहने का अभिप्राय यह है कि साधु से निन्‍न हू 
कुपात्र हैं ओर कुपात्र को इस पाठ में दुक्षेत्र कहा है। अतः जसे कुक्षेत्र में गः 
चने आदि के बीज नहीं उगते, उसी तरह साधु से भिन्‍न पुरुष को दिया ह्‌ 
दान भी पुण्यरूप अंकुर को उत्पन्न नहीं करता। 

स्थानांगसूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


चत्चारि येहा पण्णत्ता, तें जहा--खेचवासी पायमेगे गो अखेतवार्ती 
एवमेव चच्चारि एुल्सजाया पण्णच्ा; त॑ जहा--खेत्रवासी पायेंगे 
अखेत्तवासी / 


ही 


द | डे 


--स्थानांगसूत्र, ४, ९, २४ 
मेघ चार प्रकार के होते हैं--१. वह मेघ, जो क्षेत्र में वरसता ऐ, अ॑ गत 
नहीं, २. वह मेघ, जो अक्षेत्र में वरसता है, क्षेत्र में नहीं, ३. वह मेघ, जो क्षेत्र-अ? 
दोनों में वरसता है और ४. वह मेघ, जो क्षेत्र-अक्षेत्र किसी में नहीं बरसता। री 
तरह पुरुष भी चार प्रकार के होते हैं---१. वह पुरुष, जो पात्र को दान देता है, अपर 
को नहीं, २. वह पुरुष, जो अपात्र को दान देता है, पात्र को नहीं, ३. वह छत, | 
पात्र-अपात्न दोनों को दान देता है और ४, वह पुरुष, जो पात्र-अपात्र किसी फ॑ 
दान नहीं दता। 


533 


भ्रयक्‍्त काकार रथ किया 
सतुत पाठ में प्रयक्‍त क्षे का टीकाकार ने यह ऊ४८ किला 


कलर 


4] 


क्षेत्र धान्याद्॒त्पत्ति स्थानम्‌ | 


जिस पृथ्वी में बोये हुए गेहूँ, चने आदि के वीज अंकुरित-फलित होते हैं 
धेत्र और उससे भिन्‍न को अक्षेत्र समझना चाहिए। 


पप्र-परः मो 2 5 घी _रि जे 


कित्र-अह्षत्र से पृध्या-ाथ 


थ्द 
४ मे एन तेने योग्य जीव छिन्न है ऑर दान नहीं 


अरिहत सिद्ध प्रवयण गुरु थेर बहुस्टुए तकस्सित्तु। 
कचछल्लया य तेषिं अभ्रीक्ख गाणेवओगे य। 
देसण विषए आवस्यए य॒स्रीलव्बए निरयारें। 
खबलव-तव नन्चवियाएं. वेयावच्चे. सगाही य।। 
अपुव्वगाण-गहणे. चुयभत्ती पवयण-पब्थावगया। 
एए हें कारणेलिं तित्थयर त॑ तह जीवो।। 
“-जतासूत, ६, ६४ 
प्रस्तुत पाठ में प्रवचन प्रभावना से तीर्थकरनाम कर्म का बन्ध होना कर 
है। इसलिए जो प्रवचन प्रभावना के लिए सब को दान देता है, वह उत्तम एृण्प 
का उपार्जन करता है, एकान्त पाप का नहीं। अतः साधु से भिन्‍न सबको दन 
देने से एकान्त पाप कहना उचित नहीं है। प्रवचन प्रभावना के लिए साध मे 
भिन्‍न व्यक्ति को दान देने वाला पुरुष आगमानुसार पुण्य का कार्य करता ई! 
परन्तु भ्रमविध्वंसनकार उसे एकान्त पापी कहते हैं। अतः उनकी यह आगम 
विरुद्ध प्ररूपणा सर्वथा त्यागने योग्य है । 


यदि कोई यह कहे, “प्रवचन की प्रभावना के लिए सब को दान देने थे 
पुण्य होता है, तो सब जीव दान देने योग्य क्षेत्र सिद्ध होते हैं, कोई भी अप 
या कुक्षेत्र नहीं रहता। ऐसी स्थिति में स्थानांगसूत्र के चतुर्थ स्थान में है 
अक्षेत्र को लेकर चतुर्भगी क्यों लिखी?” इसका समाधान यह हैं कि यह 
वचन ग्रभावनारूप पुण्य की अपेक्षा से क्षेत्र-अक्षेत्र का विचार नहीं रखा ६। 
क्योंकि प्रवचन प्रभावना के निमित्त दिए जाने वाले दान के सभी क्षेत्र हैं, को 
भी अक्षेत्र नहीं है। वेश्या, चोर, जार आदि को उनका दुष्कर्म छुड़ाकर जो 
में प्रवृत्त करने के लिए दान देना भी प्रवचन प्रभावना है। अतः जो 2 
जिस दान के योग्य नहीं है, वह यहाँ उस दान का अक्षेत्र समझा जाता हैं। ड्द 
साधु से भिन्‍न जीव मुख्य रूप से मोक्षार्थ दान के अक्षेत्र हैं और दीन-दुः्धी है 
भिन्‍न प्राणी अनुकम्पादान के अक्षेत्र हैं। इस प्रकार क्षेत्र-अक्षेत्र का रा 
समझना चाहिए। यह नहीं कि साधु से भिन्‍न सब जीव अक्षेत्र या कुंड न 


ञ्ात साध से प्लस 3 पैन बता कर उनको पे दान देने में प्हान्ता 
7: साधु से भिन्‍न सबको अक्षेत्र थ 344 # दान दर्न मे एिपा।एा 
अकललफलइ>प्क ७ श्री जनक ॥5, 

बताना भारी मूल है । 

शकडाल- पुत्र 


प्रमदिध्यसनका जज छल 


५८ विध्यंसन हा पर लिखत हे रे... जात आठ 5 
>न्‍्|पतकार प्रमावच्टसन, पृष्ठ ६१ पर लिखते हं--अठ सटे 


है 2०५ हद 


खोिदिल्ताएजक +७ ०2 सं कड पत्र ठिया खिल धर्म नाल 
अगला ने पाउइ-णलक, शब्या-संथरा शकडाल-पृत्र दिया। तिहाँ धर्म 


डरप्त उजाद्ज रत + 5३ 


शाला सो तीर्थकर दाऊते तिए ने दिया ही धर 
+5. ४५ आय ती गाशाला ता त्ीर्थकर खाता श्ते, धिण ने दा का "7 


| 
कै जाड अानडे कमट चलने 
हे वर कह 


प्रस्तुत पाठ में शकडाल-पुत्र श्रावक गोशालक को शब्या-संघार दे 
धर्म और तप होने का निषेध करता है, पुण्य होने का नहीं। वह इस दान मे 
एकान्त पाप होना भी नहीं बतलाता। इससे यह स्पष्ट होता पु 
भिन्‍न व्यक्ति को दान देने से 'एकान्त पाप” होता, तो इस पाठ में ऐेडफ्लः 
को दान देने से शकडाल-पुत्र को एकान्त पाप होना बतलाते, सिर्फ धर्म और 


तप का ही निषेध नहीं करते | 


शकडाल-पुत्र के इस उदाहरण से प्रवचन प्रभावना के लिए साएु # 
भिन्‍न व्यक्ति को दान देना भी श्रावक का कर्तव्य सिद्ध होता है। शक्हल-एत 
ने भगवान महावीर के गुणानुवाद करने के कारण गोशालक को शप्या-संघ्र 
देकर प्रवचन की प्रभावना की थी। प्रवचन प्रभावना को तीर्थंकर गोत्रबन्ध ४ 
कारण कहा है। इसलिए शकडाल-पुत्र ने गोशालक को दान देने से पुण्य ४: 
निषेध नहीं किया। 


कुछ लोग यह कहते हैं, 'पुण्य का बन्ध निर्जरा के साथ ही होता है 
इसलिए गोशालक को दान देने से शकडाल-पुत्र को पुण्य भी नहीं हुआ। 
उनका यह कथन नितान्त असत्य है। आगम में ऐसा कहीं उल्लेख नहीं 
निर्जरा के साथ ही पुण्यवन्ध होता है। अतः प्रवचन की प्रभावना के लिए दान 
देने से पुण्य का होना नहीं मानना आगम-विरुद्ध है। शकडाल-पुत्र की 5 
लेकर साधु से भिन्‍न व्यक्ति को दान देने में मांसाहार, व्यसन-कुशील अदि 
की तरह एकान्त पाप बताना नितान्‍्त असत्य है। 


, 
/2:4५ > हट 


करके और प्रायश्चित्त से नहीं हटाए हुए किस निन्दित पुराने अशुभ कर्म के पर- 
स्वरूप फल-विशेष को यह भोग रहा है? 


इस पाठ में जैसे कि वा भोच्चा, कि वा समायरितता--े दो शब्द पं 
आदि भ्क्षण और हिंसादि आचरण के अर्थ में प्रयुक्त हुए हैं, दाल-सेटी &7। 
का साच्विक भोजन करने एवं न्याय वृत्ति से कुटुम्ब का पालन-पोषण करने ऐ 
अर्थ में नही। उसी तरह किं वा दच्चा का प्रयोग भी चोर, जार, हिंसक आदि 
को चोरी, जारी एवं हिंसा आदि दुष्कर्म का सेवन करने के लिए दान देने है 
अर्थ में हुआ है, न कि दीन-हीन जीवों को अनुकम्पादान देने के अर्थ में। आह: 
इस पाठ के आधार पर अनुकम्पादान का खण्डन करना आमम से सईद 
विरुद्ध है। 


यदि कोई “क्या दिया” का अनुकम्पादान अर्थ ग्रहण करके, उ्तः 
एकान्त पाप कहता है, तो वह इससे साधु-दान का ग्रहण करके उत्ते ४ 
एकान्त पाप क्‍यों नहीं कहता? यदि यह कहते हैं कि साधु को दान देने 
एकान्त पाप नहीं होता, इसलिए इस शब्द से उसे ग्रहण नहीं किया है, इस 
प्रकार दीन-हीन जीवों पर दया करके दान देने से भी एकान्त पाप नहीं होता। 
जैसे पंचमहाव्रतधारी को मोक्षार्थ दान देना प्रशस्त है, उसी तरह दीन-होंगे 
जीवों पर दया करके दान देना भी अनुकम्पा रूप गुण का हेतु है। ऊग 
अनुकम्पादान देने में एकान्त पाप कहना युक्तिसंगत नहीं है। 

टब्बाकार ने 'किं वा दच्चा' का अर्थ कुपात्रदान किया है। यहाँ कुपातदन 
का अर्थ--चोर, जार आदि को चोरी-जारी आदि दुष्कर्मो का सेवन करने में: 
लिए दान देना है, न कि अनुकम्पा करके दीन-हीन जीवों को दान देगा। 
क्योंकि चोर, जार एवं हिंसक आदि दुष्कमों में प्रवृत्त जीव ही कुपात €। 


ड्टल 
ड्ः 


प्रमविध्दंसनकार की स्व-कल्पित कपोलकल्पना के अनुसार चाह 
अतिरिक्त सभी जीव कुपात्र नहीं हैं। इसलिए टब्बा अर्थ के अनुसार मी दि 
हीन जीवों को अनुकम्पादान देने से एकान्त पाय सिद्ध नहीं होता! अतः उः 
टब्बा अर्थ का आन्रय लेकर भी अनुकम्पादान में पाप बताना नितान्त 


४+घ१६४५4 ६३ 
वि ध ४ ८ ७ >> 
ध्पा स्््झ्य का पाठ जो ज्य््पर लिखा ट् ##+ है > ध्यसन 54 
व्याकसूत् था यह पाठ जो ऊपर लिखा ह, भ्रमविध्व॑सन की $ 


यु क़ि समायरित 
प्रति--प्रधम आवति में अपर्ण छपा है। उसमें किं भोच्चा वा रामायीाएए। 
प्रात-+मऋध्म ऊावाएं मे ऊपूएझ; छपरा ह। इसमे कक वा भाच्च।, कि वा रामाय 
जि मम 3 आए 


7 अप बच्चन्द्र चोपड़ा द्वारा प्रका जय आाउति भें गेट मी 
यह पाठ नहीं है। और ईश्वरचन्द्र चोपड़ा द्वारा प्रकाशित नए आदृधि में ४८ 


न कि ब््ल हो 
उपाय २ रे ग़कसत की शद्ध प्रतियों में सर्वत्र कि वा दच्चां दा 
व्युत्क्रा से छुपा है। दियाकसूत्र की शुद्ध प्रतियों में सबत्र कि वा दच्चां, 

फेध्या कि समायरिता यह पाठ अं पन्ट टी 0८ प्र 28 ४ हिटपा 77 से: 
भोद्या, कि या रामायरिता यह पाठ इसी क्रम से मिलता है ऊआर पता । 7 
४ 0 ९ में. कि भोद्चा हद 
दाहिय। पत्ता भमधिध्यद्न की नई अआपृति में कि था भोच्चा हि 8 


द्क 


पापकारी क्षेत्र 


श्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ५३ पर उत्तराध्ययनसूत्र, &. १२, 
गाथा २४ की समालोचना करते हुए लिखते हैं--'अथ अठे द्राद्मग ने 
पापकारी क्षेत्र कह्मा। तो वीजा ने स्यूं कहिवो।” इनके कहने का अमिष्द दर 
है कि इस गाथा में ब्राह्मणों को पापकारी क्षेत्र कहा है। जब ब्राह्मण ही पप्का: 
क्षेत्र हैं, तव अन्य लोगों की तो बात ही क्या है? अतः साधु से इतर सत्र ८ 
कुपात्र हैं, उनको दान देने से धर्म-पुण्य कैसे हो सकता है? 

उत्तराध्ययनसूत्र की उक्त गाथा लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 

कोल य गागो व कहो य जमिं, गोसं अदत्ं व प्रिय च। 
ते गाहणा जाइविज्णा विहूणा, ताडं दु खेताईं थु पवगाई।। 
---उत्तराध्यधनसूज, ९२, २४ 

जो ब्राह्मण क्रोध, मान, माया और लोभ से युक्‍त हैं तथा हिंसा, झूठ, ४ 

और परिग्रह का आसेवन करते हैं, वे जाति और विद्या से विहीन पापकारी क्षेत्र है 


जनक 


वस्तुतः चारों वर्णो की सृष्टि गुण और कर्म के अनुसार हुई है। #* 
ग्रन्थों में भी लिखा है-- 
एक-वर्णमिद॑. सर्व. पूर्वमासीद्युधिष्ठिर | 
क्रिया-कर्म विभागेन चातुर्वर्ण्य व्यवस्थितम्‌ |। 
हे युधिप्ठिर! पहले सब लोग एक वर्ण के थे, पीछे से कर्म के अनुसार घार द- 
बने हैं। 
द्राह्मणो ब्रह्मचर्येण यथा शिल्पेन शिल्पिकः | 
न्‍्यथा नाम मात्र स्यादिन्द्रगोषक कीटवतत 
जैसे शिल्प कर्म करने वाला शिल्पी हुआ, उसी तरह ब्रह्मचर्य घारय फरने 


बाला द्राष्ण! जो द्रद्मचर्य का पालन नहीं करता वह 'इन्द्रगाप कीट यी चर: 
मात्र का द्राषह्मण है| 
22 ६ रपट "4 पल झाधमाय 
इसे सम मात्र के ब्राह्मणों से सत्शास्त्र रूप विद्या के ; 
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असंयति नहीं, असती-पोषणता कर्म 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६५ पर उपासकदशांगसूत्र का श5३ 
लिखकर साधु से इतर को दान देने वाले श्रावक को पन्द्रहवें कमदान 
सेवन रूप पाप होना लिखा है-- 


“तिवारे कोई इम कहे इहां असंयति पोष व्यापार कह्मों छे। तो हुए 
अनुकम्पा रे अर्थ असंयति ने पोष्याँ पाप किम कहो छो? तेहनों उत्तर-मे 
असंयति पोषी पोषी ने आजीविका करे ते असंयती पोष व्यापार छै। अने दर 
लियां बिना असंयति ने पोषे ते व्यापार नथी कहिये। परं पाप किम न काहेये ? 
जिम कोयला करी बेचे ते “अंगालकर्म” व्यापार, अने दाम बिना आग * 
कोयला करी आपे ते व्यापार नथी। परं पाप किम न कहिये ?' 


उपासकदशांग में पन्द्रहवें कर्मादान का नाम 'असई जण पोषणया' लिए 
है। इसका अर्थ है--'असती-व्यभिचारिणी स्त्रियों का पोषण करके उन र 
भाड़े पर व्यभिचार--वेश्यावृत्ति कराने रूप व्यापार करना, ने कि साएं है 
भिन्‍न सभी जीवों का पोषण करना। 
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भ्रमविध्वंसनकार ने उपासकदशांगसूत्र का जो पाठ उद्धूतें किया ६ 
उसमें पन्द्रहवें कर्मादान का नाम 'असई जण-पोसणया” लिखा है और के 
टब्बा अर्थ में साधु से भिन्‍न व्यक्ति को दान देने से उक्त कमदान की रु 

करना नहीं, प्रत्युत वेश्या आदि के पोषण करने रूप व्यापार को ही कमाई 
का सेवन कहा है। भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६४ पर लिखा है कि 
ने पोषण आदिक व्यापार कर्म”, इसमें साधु से भिन्‍न को पोषण कप सया: 


तु 


को 


थ् हे | 
दूर 
। 


है 


हर 


आवक 
कं 


2 5 न 


इतलावा ३ 

कहकर देश्यादि के पोषण रूप व्यापार को कंर्मदान का सेवन बहाव ६ 
ञु जो गये मेने मय 

तथापि सत्य पर परदा डालने के लिए प्रमविध्वंसनकार से अपने तह | 
कक धनन ॥£2॥ का घध्ट८ कु उन्‍कटुट्र दा मम 
पन्द्रददें कर्मादान का 'असंयति पोषणता' नाम रखा है। इसे पहल इसने रु 
2 # 5 

फाटक 2 है 


सर से स्वीकार करवाकर फिर स्वयं ने स्वीकार किया है। प्रक्चिव्दनादत 
घ्ठ ८५ पर पूर्यपक्ष की स्थापना करते हुए लिखा है-- 
रा ३ 5 क्रेज 


४/*%. 3 
०.०५ >ल्‍्कन+ 


* आडाचभर 3 + नी स्वर 4-४ पो गयार कक कै अं ई * $ई ई छः 5 
403४०। ७ थाई छ्न्र्क छड त उत्सर ते । दायाद ४३६७ #छ ५ अत 
ऊ ओर हट दर ( 
आमउास्या दे का उ्सततधि मे हर 


हक 


अरयात ने पाधष्या याप किम कहां छा ४ 
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उसे कमादान का पाप एवं उसके ब्रतों में अतिचार नहीं लगता। क्योंकि पम्र7* 
कमादान का नाम 'असंयति-पोषणता' है ही नहीं, 'असती जन-पोषणड” है| 
अतः जो व्यक्ति असती--वेश्यादि का पोषण करके उन से भाड़े पर देश्या:' 
कराने रूप व्यापार करता है, वह पन्द्रहवें कर्मादान के पाप का सेदन करा है 
साधु से भिन्‍न सब प्राणियों का पोषण करने से नहीं। 


यदि श्रावक अपने आश्रित व्यक्ति को आहार-पानी नहीं देता है, 7 
उसके प्रथम द्रत में अतिचार लगता है। अतः प्रथम व्रत का निरतिचार पालन 
करने के लिए श्रावक अपने आश्रित प्राणियों का पोषण करता है। इस 
भ्रमविध्वंसन के कथनानुसार उसके सातवें व्रत में अतिचार लगता है। ढ८ 
साधु से भिन्‍न व्यक्ति को व्यापारार्थ आहार देना, वे कर्मादान का सेवन बरन। 
बताते हैं। ऐसी स्थिति में बारह व्रतधारी श्रावक अपने आश्रित व्यक्षि के 
आहार-पानी देकर प्रथम व्रत का अतिचार टाले या उसे आहार नहीं देश 
सातवें व्रत के अतिचार से बचे? उसकी सांप-छछूंदर जैसी स्थिति ६-४८ 
वह अपने आश्रित को भोजन देता है, तो सप्तम व्रत में अतिचार लगता है ४: 
नहीं देता है तो प्रथम व्रत में अतिचार लगता है। परन्तु आमम में कहीं भी फ़ 
उल्लेख नहीं है कि साधु से भिन्‍न व्यक्ति को दान देने से कर्मादान का ८: 
लगता है। यदि श्रावक अपने आश्रित को भोजन नहीं देता है, तो उसको हर८- 
व्रत का अतिचार लगता है। अतः साधु से भिन्‍न व्यक्ति का पालन-णाः 
करने से कमादान का पाप बताना एकान्त मिथ्या है। 

आचार्य भीखणजी ने साधु से भिन्‍न व्यक्ति का पोषण करने से पद 
कर्मादान का पाप लगना बतलाकर उसकी मर्यादा करके परिहार करने 5 
उपदेश दिया है-- 

साधु विना सघला पोषीजे पन्‍नरमूं असंयति पोष कहीजे। 
रोजगार ले त्यां ऊपर रहवेँ खापूं पिणूं असंयति ने देवे।। 
ए पन्द्रह कर्मादान विस्तार मर्यादा बांधी करे परिहार! 


कक ्र हि 
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परिहार करने का नहीं 
छारदश्ार करने कग नष्ठा। 
५ ०5 
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अतिचार की व्याख्या 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६६ पर उपासकदशांग के पाठ ई 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


वन्‍्धन बान्धे तो अतिचार नहीं, पिण धर्म किम कहिए', आगे चलकर तिप्रः 
हैं---'तिम मारवाना अर्थ भात-पाणी रो विच्छेद पायां तो अतिचार, अने ऋ 
जीव ने भात-पाणी थी पोषे ते अतिचार नहीं, पिण धर्म किम कहिए ?' 


त्रस प्राणी का वध करने के अभिप्राय से वध, बन्धन, एच 
अतिभार एवं भात-पानी का विच्छेद करना, भाव से अपने ब्रत का त्याग एस 
है। इसे आगमकार ने अतिचार नहीं, अनाचार कहा है। अतिचार वही 7 
होता है, जब तक व्रत की अपेक्षा रखकर कार्य किया जाए। परल्तु द्रह * 
अपेक्षा छोड़कर अनुचित कार्य करने से वह अनाचार हो जाता है और उछ् 
व्रत मूलतः नष्ट हो जाता है। अतः जो पुरुष किसी प्राणी के ह्राणों का द* 
करने के लिए उसे मारता-पीटता है, उसका खाना-पीना बन्द करता है, दा 
अपने बत को समूल नष्ट कर देता है। वह अतिचारी नहीं, अनाचार है 
पान 


ले 
है [४ * 
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इसलिए उपासकदशांगसूत्र में ऐसे कार्य का कथन नहीं है। वहाँ यह 

कि जो क्रोधादि के वश वध-बन्धनादि किए जाते हैं, वे प्रथम ब्रत के अहः 
है, न कि प्राणनाश करने की भावना से किए जाने वाले वध-बन्धनादि। हें * 
प्रमविध्ंसनकार जो प्राण-वियोग करने की भावना से व्रस जी के ४४ 


समा: ३ ग़र और भात-पानी < 3० परतने से अतिधार 
न, छावच्एंदट, अतिभार और भात-पानी विच्छेद करने स॑ अतिवर 
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फिर! 5५७ )०७०७: ०७ हु मम पर ई बडे ॥३१६: 





ढ़ ् 5 आ शक < 
५४५५६ ०३८ ४४ लक 52८७ ४० ७5 बज 2 ५ ज+ हिल ४3 -><कक ह॥ धार 
५5७5, १७.4. ७०) )5४, » 4 ने ४ शनद्रधर ह॥॥ ए०/र न्म्ध्न दा हु ४ की 
नि अत है पाच्च का इच्स्ा रे पर बनन्‍्यन हा लि 5 आम 
है 2८83५ 76 
$ १,२९५, / ६ ६ 


6 कक 


अऋू ७-० >> 
हू? /०- 
जता फल दा 


यदि कोई यह कहे कि अपने आश्रित प्राणी को आहार-पानी दैने मे 
जीवों की विराधना होती है, उससे पुण्य कैसे हो सकता है? क्योंकि ईसा | 
पुण्य नहीं होता। पुण्य तो अहिंसा से होता है। इसका उत्तर यह है कि सराप5 
लोग विभिन्‍न प्रकार के वाहनों में बैठकर दूर-दूर तक साधु के दशनार्ट छा 
हैं। उससे मार्ग में अनेक जीवों की विराधना .होती ही है, परन्तु उन्हें ४* 
साधु-दर्शन का लाभ होता है, वह बहुत ही उत्तम एवं पुण्य कार्य है। उसी तर 
अपने आश्रित प्राणी को आहार-पानी देने से उस प्राणी की जो रक्ष होते: 
वह बहुत प्रशस्त है। यदि श्रावक उसे आहार-पानी न दे तो उसका 
ही सुरक्षित नहीं होगा। आहार-पानी देते समय जो आरम्भजा हिंसा हो है 
उसका त्याग श्रावक को नहीं है। परन्तु अपने आश्रित को आहार-पानी न 
देने से अतिचार लगना कहा है। अतः इस कार्य में एकान्त पाप की पत्र 
करना मिथ्या है। 





रे 
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इस वृद्ध व्याख्या से भिक्षुओं के प्रवेशार्थ द्वार खुले रहने का खण्डन नई हे 
है। क्‍योंकि व्याख्या में भिक्षुओं के प्रवेशार्थ द्वार खुले रहने का बिशेघ्य न 

किया है, किन्तु द्वार खुले रहने का इसके अतिरिक्त दूसरा कारण भी दमा: 

हैं। इसी तरह सूत्रकृतांगसूत्र, श्रुतस्कंध २, अध्ययन २ की दीपिका में फपर 
खुला रहने का कारण सम्यक्त्व में दृढ़ता एवं पर-पाषण्डी से नहीं डरना इगप्रा 
है। इससे भी भिक्षुओं के प्रवेश की बात का खण्डन नहीं होता। यहाँ इस 
अतिरिक्त दो और कारण बताए हैं। इस प्रकार तुंगिया नगरी के श्रावको दे 
द्वार खुले रहने के तीन कारण टीकाकारों ने बताये हैं--१. भिक्ुओं का प्र३) 

२. सम्यक्त्व में दृढ़ता और ३. पर-पाषण्डियों से नहीं डरना। वस्तुतः ये हने 
कारण यथार्थ हैं। जो मनुष्य कृपण होता है, वह अपने घर के द्वार बन्द रखः 
है। दूसरों से डरने वाला व्यक्ति भी घर के द्वार नहीं खोलता। परन्तु जी एद 

है, निर्भय है, अपनी श्रद्धा में स्थिर है, दृढ़ है, वह घर के द्वार बन्द न; 
करता। तुंगिया नगरी के श्रावक सम्यक्त्व में दृढ़, निर्भय, उदार एवं दान 
थे, इसलिए वे अपने घरों के द्वार सदा खुले रखते थे। इस प्रकार तुंगिया नर 
के श्रावकों के वर्णन से अनुकम्पादान का पूर्ण रूप से समर्थन होने पर ४ 
नहीं मानना, हठाग्रह का ही परिणाम है। किसी भी टीकाकार ने साधुअ 
भावना से द्वार खुला रखने का नहीं कहा है, तथापि अनुकम्पादान 
उन्मूलन करने के लिए भ्रमविध्वंसनकार ने जो साधुओं की भावना से # 
खुला रखने का कहा है, वह आगम एवं समस्त टीकाओं से विरुद्ध है 


वस्तुतः भगवती की टीका में गृह-द्वार खुले रहने का जो कारण बी 
है, वह मूल पाठ से भी प्रमाणित है। इसलिए उसे नहीं मानना आगम क ६ 
पाठ का तिरस्कार करना है। जैसे भगवतीसूत्र में तुंगिया के श्रावकी का ५ 
आया है, उसी तरह उववाईसूत्र में अम्बड संन्‍्यासी के विषय में लिखा द८ 


नवरं उम्सिह-फलिहे अवगुयदुवारे--वियत्त अन्तेजर पवेही 


ज्च्चरड़। 


दर 
ध्् ५. 


द े रा हे 


समय 
र्‌ 


तुंगिया नगरी के आवकों के सम्बन्ध में जो पाठ आया है, वह अम्बढ सन 


के सम्बन्ध में कहना चाहिए। परन्तु 'उस्सिय फलिहे अवंगुय दुवारे चियत अल 
पदेसी' ये तीन पाठ नहीं कहने चाहिए 


श 2 १4०/% श्र 
एइसल अध्यश् संनन्‍्यासी के दिपय में तीन पाठ वर्जित किए ४. 5 ' 
है हएशएाः ताप अश्कड, अप कि दुनजटाजण पर 


ये हैए दीकाकार ने लिखा है-- 


पैदाय्यतिलयादतिशयदानदायित्वेन २ प्रनर्मलित एूई: र 
कआंदाप्यतिशयादतिशयदानदायित्वेन निश्षप्रवेशार्थननगार्टते ६६% 


।> 
ख्ट्यःााः | शह छ स्ज्् 5 श्र 
का बज क्षय प्अ सका टई आने 


ये न सम्भवति स्वयमंव लेस्ल १: 





श्रावक में अव्रत नहीं है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६३ पर लिखते हैं--'जे कप 
पस्या करे ते तो द्रत छे, अनें पारणों करे ते अद्रत मांही छे। आगार सद है 


पी 


उेदन दाला ने धर्म नहीं तो सेवावन वाला ने धर्म किम हुवे ? ए अद्गत एस 


ख 2| 





ध 55 
खोटी छे। अब्रत तो रेणादेवी सरीखी छे। इनके कहने का भाव यह ह $४ 


बफकट कि लजत, अजलओ 


वक का खाना, पीना, वस्त्र, मकान आदि सब अव्रत में हैं, अतः श्रावक्ष पं 

. 
अन्न-पानी आदि की सहायता देना उनसे अव्रत-सेवन कराना है। ३४ 
अद्रत-सेवन कराना एकान्त पाप है। इसलिए श्रावक को अन्न-पानी दा 


एकान्त पाप है। जब श्रावक को आहार-पानी देना एकान्त पाप है, तब पाने" 


महज उे - 


दुःखी को दान देने से तो कहना ही क्‍या? 


यश 


श्रावक का खाना-पीना, वस्त्र, मकान आदि को अव्रत में बता 


उच्को आहार-पानी आदि की सहायता देने से एकान्त पाप आर ऊद्त : 
चकित पपस्‍श्चता) कहना 92690 4-5..-०5 जे ञऊ गरगम गे ्ाट 2३ प्र 
एंदघन कराना कहना आगम-विरुद्ध हं। म में उस व्यक्ति का उप्रत ६ 


क्रिया लगना कहा है, जिसमें स्वल्प--थोड़ा-सा भी ब्रत नहीं होता हार 
ती देशदती है, अतः उसे अद्बत की क्रिया कैसे लग सकती है? जद्र कार 
के अद्त्त की क्रिया ही नहीं लगती, तब उसे अन्न-पानी आदि की संहद 
देख से अद्त का सेन कराना कैसे हो सकता है? प्रज्ञापना सूत्र ह ह्व 
लिखा है. कि श्वायक को ऊद्रत्त की क्रिया नहीं लगती। 


५ ल्‍ 
आज 


" पन्‍्ते / क्िलिआाओं पण्णतताओं 
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श्रावक में अव्रत नहीं है 


भ्रमविध्वंसनकार प्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६३ पर लिखते हैं--'जे श्रावक 
तपस्या करे ते तो द्रत छै, अनें पारणो करे ते अव्रत मांही छै। आगार सेवे छल 
ते सेदन वाला ने धर्म नहीं तो सेवावन वाला ने धर्म किम हुवे ? ए अब्रत पा 
खोदी छै। अब्रत तो रेणादेवी सरीखी छै।' इनके कहने का भाव यह है रे 
श्रावक का खाना, पीना, वस्त्र, मकान आदि सब अव्रत में हैं, अतः श्रावक ह 
अन्‍्न-पानी आदि की सहायता देना उनसे अव्रत-सेवन कराना है। और 
3द्रत-सेदन कराना एकान्त पाप है। इसलिए श्रावक की अन्न-पानी देना 
एकान्त पाप है। जब श्रावक को आहार-पानी देना एकान्त पाप है, तब दीन- 
दुःखी को दान देने से तो कहना ही क्या? 


थ्रादक का 


श्रावक का खाना-पीना, वस्त्र, मकान आदि को अव्रत में 828 
उत्तको आहार-पानी आदि की सहायता देने से एकान्त पाप और अंव्रत का 


हि 


अव्रत चर 
दरन कराना कहना आगम-विरुद्ध है। आगम में उस व्यक्ति को अंब्रेत के 


४5 पु 
छया लगना कहा € 


जिसमें स्वल्प--थोड़ा-सा भी व्रत नहीं होता। श्री 
ते देशबती है, अतः उसे अब्रत की क्रिया कैसे लग सकती है? जब श्रादः 


को अग्रा की क्रिया ही नहीं लगती, तव उसे अन्न-पानी आदि की सहीरयत 
पेने से अग्रत का सेदन कराना कैसे हो सकता है? प्रज्ञापना सूत्र में से: 
मर्द है कि श्रादक को अब्रत वी क्रिया नहीं लगती। 


हहे है हज 


मं भन्‍ते / फकिरिआओं पण्णत्ताओ 2? 


हे. कन्‍नकन के... नकल 


। 
७००७० ३६० ०० कसजमक है /म६ के 
मा! प्रद्ध 77377. 


क्रिशिग्रओं पण्णचाओ वे जलह्ाा--आधिीिय 
पट्टा, सायायातिया, उपवच्चकसाणकिरिया, गिव्छार्दसणवातियां । 


मय 2६ अन्न हैक. पर नान-_० फक्िरिया -- ३० कस्स कऋज्जड़ न 
ऊाश्मया का पन्‍्त॑/ फक्रिरिया कस्य कज्जड 2? 
मार उ्यण्यत 


खअध्ण्यरस्चय ि फ्पच संजयरस। 


20 मन मा हे ७७-०० एड 
हजएडए रा भन्‍्तरण किया करसे कजजड़ 2 
हो दि 2 है हि 52 #2 ६ #*कक#मवाफर 27 3 रढःऋ 


(६. उफटाराजरास्य 
अप्ीडरणज पंत सफयायजयश्स। 


श्रावक में अव्रत नहीं है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६३ पर -लिखते हैं--'जे श्रावक 
तपस्या करे ते तो व्रत छै, अनें पारणो करे ते अब्रत मांही छै। आगार सेवे छै, 
ते सेवन वाला ने धर्म नहीं तो सेवावन वाला ने धर्म किम हुवे ? ए अव्रत एकांत 
खोटी छै। अव्रत तो रेणादेवी सरीखी छै।” इनके कहने का भाव यह है कि 
श्रावक का खाना, पीना, वस्त्र, मकान आदि सब अव्रत में हैं, अतः श्रावक को 
अन्न-पानी आदि की सहायता देना उनसे अव्रत-सेवन कराना है। और 
अव्रत-सेवन कराना एकान्त पाप है। इसलिए श्रावक को अन्न-पानी देना 
एकान्त पाप है। जब श्रावक को आहार-पानी देना एकान्त पाप है, तब दीन- 
दुःखी को दान देने से तो कहना ही क्या? 


श्रावक का खाना-पीना, वस्त्र, मकान आदि को अव्रत में बताकर 
उसको आहार-पानी आदि की सहायता देने से एकान्त पाप और अव्रत का 
सेवन कराना कहना आगम-विरुद्ध है। आगम में उस व्यक्ति को अव्रत की 
क्रिया लगना कहा है, जिसमें स्वल्प--थोड़ा-सा भी व्रत नहीं होता। श्रावक 
तो देशव्रती है, अतः उसे अव्रत की क्रिया कैसे लग सकती है? जब श्रावक 
को अब्रत की क्रिया ही नहीं लगती, तब उसे अन्न-पानी आदि की सहायता 
देने से अब्रत का सेवन कराना कैसे हो सकता है? प्रज्ञापना सूत्र में स्पष्ट 
लिखा है कि श्रावक को अव्रत की क्रिया नहीं लगती। 


काति ण॑ थनन्‍ते/ किरिआओ पण्णत्ाओ 2 ह 
ग्रेयया/ पंच किरिआओ प्रण्णच्ाओ ते जलहा--आरभिया, 
परियहिया, यायावतिया, अपच्चक्खाणकिरिया, |मिच्छादंसणवतिया । 
आसंगिया ण॑ थनन्‍ते/ िरिया कस्स कज्जड़ 2? 
गेयया/ अण्णयरस्स वि फ्यत्त संजयस्स/ 
परियदिया ण॑ थन्‍ते/ किरिया कस्स कज्जड ? 
यगोयया7 अप्णयरस्स ३ संजयासंजयस्स। 
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यायावतिया ण॑॑ भथन्‍ते/ किरिया कस्स कज्जड? 
ग्रेया/ अणप्णयरस्स वि अपयत्त स्र॑जयस्स/ 
अपचक्खाण कितरिया ण॑ भनन्‍ते? कस्स कज्जड़? 
गोयया/ अण्णयरमस्स वि. अपच्चक्खाणिस्स।/ 
मिच्छादंसणवत्तिया ण॑ थनन्‍ते/ किरिया कस्स कज्जडइ ? 
ग्रेयया/ अण्णयरस्स वि. 2्च्छिदंसणिस्स।/ 
-प्रज्ञापनासूत्र, पद २२, २८४ 


हे भगवन्‌! क्रिया कितने प्रकार की है? हे गौतम! क्रिया पाँच प्रकार की 
।. आरम्भिया, २. परिग्रहिया, ३. माया-प्रत्यया, ४. अप्रत्याख्यान और 
* /<्) -प्रत्यया। 


पृथ्वी आदि प्राणियों का नाश करने का नाम “आरम्भ है। कहा भी 
जया को संताप देने के लिए संकल्प करने का नाम 'संरम्भ' है और उनको 
' । 'समारम्भ' कहलाता है और प्राणियों का नाश करना “आरम्भ” | उस 
के लिए जो क्रिया की जाती है, वह “आरम्भिकी क्रिया" कहलाती है। 


भी ,करण से भिन्‍न वस्तु को ग्रहण करना, धर्मोपकरण पर मूर्च्छा रखना 
। परिग्रह से उत्पन्न होने वाली क्रिया को 'पारिग्रहिकी क्रिया" कहते हैं। 


»१ कुटिलता का नाम है। यहाँ माया शब्द को उपलक्षण मानकर उससे 
कषाय भी लिए जाते हैं। अतः जो क्रिया माया आदि से की जाती है, उसे 
. क्रिया' कहते हैं। 


* का थोड़ा भी परिणाम नहीं होना 'अप्रत्याख्यान' कहलाता है। उसी 
(यान क्रिया' कहते हैं। 


<५<।न के कारण जो क्रिया की जाती है उसे “मिथ्यादर्शन क्रिया" कहते 


।वन्‌! आरम्भिकी क्रिया किसको लगती है? 


+५ १! किसी-किसी प्रमत्त संयत पुरुष को भी आरम्भिकी क्रिया लगती 
कभी प्रमादवश अपने शरीर आदि का दुष्प्रयोग करता है, तव उससे 
-जीवों की विराधना होने से उसे आरम्भिकी क्रिया लगती है। यहाँ जो 
“५ है, उससे यह वताया है कि आरम्भिकी क्रिया जब किसी-किसी 
। को भी लगती है, तब उसके नीचे के गुणस्थानों में तो वह अवश्य ही 
ध प्रकार इस पाठ में प्रयुक्त अन्य अपि शब्द का भी यथायोग्य अर्थ मगहण 
| 


5 "्दटडू> जे कम दा 2५ 
आदक मन अद्त नहा ४ ८६ 


श्रावक में अव्रत नहीं है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६३ पर -लिखते हैं--'जे श्रावक 
तपस्या करे ते तो व्रत छै, अनें पारणो करे ते अव्रत मांही छै। आगार सेवे छै, 
ते सेवन वाला ने धर्म नहीं तो सेवावन वाला ने धर्म किम हुवे ? ए अब्रत एकांत 
खोटी छै। अव्रत तो रेणादेवी सरीखी छै।” इनके कहने का भाव यह है कि 
श्रावक का खाना, पीना, वस्त्र, मकान आदि सब अव्रत में हैं, अतः श्रावक को 
अन्न-पानी आदि की सहायता देना उनसे अव्रत-सेवन कराना है। और 
अव्रत-सेवन कराना एकान्त पाप है। इसलिए श्रावक को अन्न-पानी देना 
एकान्त पाप है। जब श्रावक को आहार-पानी देना एकान्त पाप है, तब दीन- 
दुःखी को दान देने से तो कहना ही क्या? 

श्रावक का खाना-पीना, वस्त्र, मकान आदि को अब्रत में बताकर 
उसको आहार-पानी आदि की सहायता देने से एकान्त पाप और अव्रत का 
सेवन कराना कहना आगम-विरुद्ध है। आगम में उस व्यक्ति को अव्रत की 
क्रिया लगना कहा है, जिसमें स्वल्प--थोड़ा-सा भी व्रत नहीं होता। श्रावक 
तो देशबव्रती है, अतः उसे अब्रत की क्रिया कैसे लग सकती है? जब श्रावक 
को अव्रत की क्रिया ही नहीं लगती, तब उसे अन्न-पानी आदि की सहायता 
देने से अब्रत का सेवन कराना कैसे हो सकता है? प्रज्ञापना सूत्र में स्पष्ट 
लिखा है कि श्रावक को अवब्रत की क्रिया नहीं लगती | 


काति ए॑ थनन्‍ते/ किरिआओ पण्णत्नाओ 2 
ग्रोयया/ फ्व किरिआओ पण्णत्माओ त॑ जल्ा--आसंपिया 
परिगहिया, यायावतिया, अपव्चक्खाणकिरिया, गिच्छादंग्णवतिया। 
आसंगिया ण॑ भनन्‍ते/ किरिया कर्स कज्जड? 
ग्रेयया> अप्णयरस्त वि पयच संजयस्स/ 
परियलिया ण॑ थनन्‍ते/ किरिया कस्स कज्जड़ 2? 
ग्रेयगा/ अप्णयरस्या ,+वि संजयायसंजयस्स/ 
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यायावत्ििया ण॑ं थन्‍ते/ किरिया कस कज्जड़ ? 
ग्रेयया/ अप्णयरस्स वि अपयत्त स्ंजयस्स।/ 
अपचक्खाण किरिया ण॑ भनन्‍ते? कस्स कज्जड? 
ग्रोयया/ अण्णयरस्स वि. अपन्चक्खाणिस्स/ 
पिच्छादंसणवत्तिया णें भनन्‍ते/ किरिया कस्स कज्जड़ 2? 
ग्रेयया/ अण्णयरस्स वि. किच्छादंसणिस्स/ 
-“:प्रज्ञापनासूत्र, पद २२, २८४ 


है भगवन्‌! क्रिया कितने प्रकार की है? हे गौतम! क्रिया पाँच प्रकार की 
है---१. आरम्भिया, २. परिग्रहिया, ३. माया-प्रत्यया, ४. अप्रत्याख्यान और 
प्‌, मिथ्यादर्शन-प्रत्यया | 


पृथ्वी आदि प्राणियों का नाश करने का नाम “आरम्भ” है। कहा भी 
है--आणियों को संताप देने के लिए संकल्प करने का नाम 'संरम्भ' है और उनको 
संताप देना 'समारम्भ' कहलाता है और प्राणियों का नाश करना “आरम्भ” | उस 
आरम्भ के लिए जो क्रिया की जाती है, वह “आरम्भिकी क्रिया" कहलाती है। 


धर्मोपकरण से भिन्‍न वस्तु को ग्रहण करना, धर्मोपकरण पर मूर्च्छा रखना 
परिग्रह है। परिग्रह से उत्पन्न होने वाली क्रिया को 'पारिग्रहिकी क्रिया" कहते हैं। 


माया कुटिलता का नाम है। यहाँ माया शब्द को उपलक्षण मानकर उससे 
क्रोध आदि कषाय भी लिए जाते हैं। अतः जो क्रिया माया आदि से की जाती है, उसे 
'मायाप्रत्यया क्रिया" कहते हैं। 


विरति का थोड़ा भी परिणाम नहीं होना “अप्रत्याख्यान' कहलाता है। उसी 
को “अप्रत्याख्यान क्रिया' कहते हैं। 


मिथ्यादर्शन के कारण जो क्रिया की जाती है उसे “मिथ्यादर्शन क्रिया' कहते 


हे भगवन्‌! आरम्भिकी क्रिया किसको लगती है? 


हे गोतम! किसी-किसी प्रमत्त संयत पुरुष को भी आरम्भिकी क्रिया लगती 
है। वह जब कभी प्रमादवश अपने शरीर आदि का दुष्प्रयोग करता है, तब उससे 
पृथ्वी आदि जीवों की विराधना होने से उसे आरम्भिकी क्रिया लगती है। यहाँ जो 
अपि शब्द आया है, उससे यह बताया है कि आरम्भिकी क्रिया जब किसी-किसी 
प्रमत्त-संयत को भी लगती है, तव उसके नीचे के गुणस्थानों में तो वह अवश्य ही 
लगती है। इस प्रकार इस पाठ में प्रयुक्त अन्य अपि शब्द का भी यथायोग्य अर्थ ग्रहण 
करना चाहिए। 


है भगवन्‌! पारिग्रहिकी क्रिया किसको लगती है? 

हे गौतम ! देशविरत-श्रावक को भी पारिग्रहिकी क्रिया लगती है। यहाँ भी 
अपि शब्द से यह बताया है कि जब पंचम गुणस्थान में पारिग्रहिकी क्रिया लगती है 
तब उसके नीचे के गुणस्थानों में तो वह अवश्य ही लगती है। 

हे भगवन्‌! मायाप्रत्यया क्रिया किसको लगती है? 


हे गौतम! मायाप्रत्यया क्रिया किसी-किसी अप्रमत-संयत को भी लगती है। 
क्योंकि अपने प्रवचन की बदनामी को दूर करने के लिए वे भी वललीकरण और 
समुद्देश आदि में माया की क्रिया करते हैं। यहाँ भी अपि शब्द से यह बताया गया है 
कि जब सप्तम गुणस्थान में भी यह क्रिया लगती है, तब उसके नीचे के गुणस्थान 
वालों को तो यह क्रिया अवश्य ही लगती है। 

हे भगवन्‌! अप्रत्याख्यानिकी क्रिया किसको लगती है? 


हे गौतम! जो थोड़ा-सा भी प्रत्याख्यान नहीं करता, उसे अप्रत्याख्यानिकी 
क्रिया लगती है। 


है भगवन्‌! मिथ्यादर्शन-प्रत्यया क्रिया किसको लगती है? 


है गौतम! जो पुरुष आगम में कथित वीतराग-वाणी के एक अक्षर पर भी 
अरुचि रखता है, उसको मिथ्यादर्शन प्रत्यया क्रिया लगती है। 


प्रस्तुत पाठ में कहा है कि 'जो पुरुष थोड़ा-सा भी प्रत्याख्यान नहीं 
करता, उसे अप्रत्याख्यान क्रिया लगती है।” टीकाकार ने भी इसकी व्याख्या 
करते हुए यही लिखा है-- 


अपच्चक्खाण किरिया इति अयप्रत्याख्यानं मनागपि विरति 


परिणामाभाव: तदेव क्रिया अप्रत्याख्यान क्रिया | 
--प्रज्ञापना, २२, २८४ टीका 


श्रावक प्रत्याख्यान करता है, अतः उसे अव्रत की क्रिया नहीं लगती। 
इसलिए श्रावक के खान-पान, वस्त्र, मकान आदि को अब्रत में बताकर 
उसको दान देने से एकान्त पाप कहना आगम-विरुद्ध है। यदि कोई यह कहे, 
'यदि श्रावक का आहार-पानी, वस्त्र, मकान आदि अव्रत में नहीं तो क्या व्रत 
में है ?” नहीं। श्रावक के अन्न-वस्त्रादि न व्रत में है और न अव्रत में, किन्तु 
उसकी ममता परिग्रह में है। भगवान्‌ ने व्रत और अव्रत को आत्मा का परिणाम 
बताया है और तेरापंथ के निर्माता आचार्य भीखणजी ने भी व्रत और अव्रत को 
जीव और अरूपी कहा है। उन्होंने तेरह द्वार में छट्ठे रूपी-अरूपी द्वार में लिखा 
है--'अव्रत आश्रव ने अरूपी किण न्याय कहीजे? जे अत्याग भाव परिणाम 
जीवरा अरूपी कह्मा छै", अतः श्रावक के अन्न-वस्त्र आदि जो कि प्रत्यक्षरूप 





१६० सद्धर्म मण्डनम्‌ -# 


से रूपी और अजीव हैं, वे व्रत और अव्रत में नहीं हो सकते । श्रावक के अन्न- 
कस्त्रादि को अव्रत में बताकर उसे अव्रत की क्रिया लगने की प्ररूपणा करना 


नितान्त असत्य है। प्रज्ञापनासूत्र में श्रावक को अव्रत की क्रिया लगने का 
निषेध किया है। 


जस्स ण॑ थन्‍ते/ आरंभिया किरिया कज्जडु, तस्स अपच्चक्खाण 
किरिया पुच्छा 2? 


ग्रोयया/ जस्स ण॑ जीवस्स आरंभिया किरिया कज्जड़ तस्स 
अपन्चक्खाण किरिया स्रिय कज्जड, पिय नो कज्जड।/ जस्स पुण 
अपच्चक्खाण किरिया कज्जइ तस्स आरंग्रिया किरिया नियया। एवं 
मिच्छादंसण वत्तियाए वि सं एवं परिगाहिया वि तीहिं उवरिल्‍लाहिं सम 
संवारेत्तव्वा / जस्स यायावतिया किरिया कज्जड तस्स उकरिल्लाओं कोवि 
मिय कज्जन्ति, 'तिय णो कज्जन्ति/ जस्स उवारिल्लाओं दो कज्जन्ति 
तस्स यायावततिया नियमा कज्जन्ति/ जस्स अपव्चक्खाण किरिया 
कज्जड तस्स गिच्छादंसण वत्तिया किरिया सिय कज्जड, सिय णो 
कज्जड/ जस्स परण गिच्छादंसण-वातिया करिया कज्जडइ तस्स 
अपच्चक्खाण किरिया नियमा कज्जडइ/ 
--प्रज्ञापना, पद २२, २८५४ 
है भगवन्‌! जिसको आरंभिकी क्रिया होती है, क्या उसको अप्रत्याख्यानिकी 
क्रिया होती है ? 
हे गौतम! जिसे आरंभिकी क्रिया होती है, उसे अप्रत्याख्यानिकी क्रिया होती 
भी है और नहीं भी होती। परन्तु जिसे अप्रत्याख्यानिकी क्रिया होती है, उसे 
आरंभिकी क्रिया अवश्य होती है। 
आरंभिकी क्रिया छट्ठे गुणस्थानपर्यन्त होती है, परन्तु पंचम और पष्ठ 
गुणस्थान में प्रत्याख्यान होने से अप्रत्याख्यानिकी क्रिया नहीं होती । इसलिए यहाँ 
आरंभिकी क्रिया के साथ अप्रत्याख्यानिकी क्रिया की भजना कही है। परन्तु चतुर्थ 
गुणस्थान तक के जीवों में अप्रत्याख्यानिकी क्रिया होती है और उनमें आरंभिकी 
क्रिया भी होती है। अतः अप्रत्याख्यानिकी क्रिया के साथ आरंभिकी क्रिया की 
नियमा है। 
आरंभिकी क्रिया के साथ शेष चार क्रियाओं की नियमा-भजना का 
विचार किया गया है। अब पारिग्रहिकी क्रिया के साथ उसके आगे की क्रियाओं 
की नियमा-भजना का विचार कर रहे हैं-- 


भ्रावक में उत्रत नहीं है. ६६१ 


है भगवन्‌! जिसको पारियग्रहिकी क्रिया होती है, क्या उसे अग्रत्याख्यानिकी 
क्रिया होती है? 

है गौतम! जिसे पारिग्रहिकी क्रिया होती है, उसे अप्रत्याख्यानिकी होती भी 
है और नहीं भी। परन्तु जिसे अप्रत्याख्यानिकी होती है, उसे पारिग्रहिकी क्रिया 
अवश्य होती है। पारिग्रहिकी क्रिया पंचम गुणस्थान तक होती है, क्योंकि श्रावक 
परिग्रह धारी होता है। परन्तु पंचम गुणस्थान में अप्रत्याख्यानिकी क्रिया नहीं 
होती, क्‍योंकि श्रावक प्रत्याख्यानी होता है। अतः पारिग्रहिकी के साथ 
अप्रत्याख्यानिकी भजना कही है। चतुर्थ गुणस्थान तक अप्रत्याख्यानिकी क्रिया 
होती है, वहाँ पारिग्रहिकी भी विद्यमान है। इसलिए अप्रत्याख्यानिकी क्रिया के 
साथ पारिग्रहिकी क्रिया की नियमा है। 


पारिग्रहिकी क्रिया के साथ उसके आगे की क्रियाओं की नियमा-भजना 
कही गई है, अब मायाप्रत्यया क्रिया के साथ उसके आगे की क्रियाओं की 
नियमा-भजना कह रहे हैं-- 

हे भगवन्‌! जिसे मायाप्रत्यया क्रिया होती है, क्या उसे अप्रत्याख्यानिकी 
क्रिया होती है? 


है गौतम! जिसे माया प्रत्यया क्रिया होती है, उसे अप्रत्याख्यानिकी क्रिया 
होती भी है और नहीं भी होती। परन्तु जिसे अप्रत्याख्यानिकी क्रिया होती है, उसे 
मायाप्रत्यया अवश्य होती है। मायाप्रत्यया क्रिया पंचम आदि गुणस्थानों में भी पाई 
जाती है, परन्तु वहाँ अप्रत्याख्यानिकी क्रिया नहीं होती, क्योंकि वे प्रत्याख्यानी होते 
हैं, इसलिए मायाप्रत्यया क्रिया के साथ अप्रत्याख्यानिकी क्रिया की भजना कही है। 
चतुर्थ गुणस्थानपर्यन्त के जीवों में अप्रत्याख्यानिकी क्रिया होती है और उनमें 
मायाप्रत्यया क्रिया भी होती है। अतः अप्रत्याख्यानिकी क्रिया के साथ मायाप्रत्यया 
क्रिया की नियमा कही गई है। 


प्रस्तुत पाठ में पारिग्रहिकी क्रिया के साथ अप्रत्याख्यानिकी क्रिया की 
भजना कही है। यह तब ही घट सकती है जब कि किसी गुणस्थान में परिग्रह 
तो हो, परन्तु अप्रत्याख्यान--अब्रत न हो। ऐसा स्थान पंचम गुणस्थान के 
अतिरिक्त कोई नहीं है। क्योंकि षष्ठम आदि गुणस्थानों में परिग्रह नहीं होता 
और पंचम से पूर्व के गुणस्थानों में परिग्रह के साथ अप्रत्याख्यान भी विद्यमान 
है। अतः केवल श्रावक में ही परिग्रह तो है, परन्तु अप्रत्याख्यान नहीं है। 
इसलिए प्रस्तुत पाठ में जो परिग्रह के साथ अप्रत्याख्यान की भजना कही है, 
उसका पंचम गुणस्थान ही उदाहरण समझना चाहिए। यदि भ्रमविध्व॑सनकार 
के सिद्धान्तानुसार श्रावक को भी अव्रत की क्रिया लगती है, ऐसा मान लें, तो 
उक्त पाठ में जो पारिग्रहिकी क्रिया के साथ अप्रत्याख्यानिकी क्रिया की भजना 
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कही है, उसका उदाहरण कौन-सा गुणस्थान होगा ? भ्रमविध्वंसनकार इसका 
कोई उदाहरण नहीं दे सकते। टीकाकार ने भी उसी को अव्रत की क्रिया लगना 
कहा है, जो थोड़ा-सा भी प्रत्याख्यान नहीं करता। 


अप्रत्याख्यान क्रिया अन्यतरस्याप्यप्रत्याख्यानिन:। अन्यतरदपि 
न किंचिदपीत्यर्थ यो न प्रत्याख्याति तस्‍्येत्यर्थ: | 


जो थोड़ा-सा भी प्रत्याख्यान नहीं करता, उसी को अप्रत्याख्यानिकी क्रिया 
लगती है। 

श्रावक देश से प्रत्याख्यान करता है, अतः उसे अव्रत की क्रिया नहीं 
लगती। क्योंकि अप्रत्याख्यानिकी क्रिया अप्रत्याख्यानी चोकड़ी के होने पर 
लगती है। पंचम गुणस्थान में अप्रत्याख्यानी चोकड़ी का उदय नहीं रहता। 
इसलिए श्रावक को अप्रत्याख्यानिकी क्रिया नहीं लगती। तथापि 
भ्रमविध्वंसनकार ने श्रावक के खान-पान, वस्त्र, मकान आदि को अबव्रत में 
बताकर उसको दान देने से एकान्त पाप एवं अव्रत का सेवन कराना बताया, 
यह नितानत असत्य एवं आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


2 लटक कर 35 
अरायक मे ऊअंदते चाहा । 


ख्की 


पज्चम गुणस्थान में तीन क्रियाएँ 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६१ पर सूत्रकृतांग और उववाईसूत्र 
के पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ अठे श्रावक रा व्रत-अबव्रत जुदा-जुदा कह्या | मोटा जीव हणवारा, 
मोटा झूठरा, मोटी चारी, मिथुन, परिग्रह री मर्यादा उपरान्त त्याग कीधो ते तो 
व्रत कहीजे। अने पाँच स्थावर हणवारो आगार, छोटो झूंठ, छोटी चोरी, मिथुन, 
परिग्रह री मर्यादा कीधी, ते मांहिला सेवन, सेवावन, अनुमोदन रो आगार ते 
अव्रत कहीजे | 


सूत्रकृतांगसूत्र और उववाईसूत्र का नाम लेकर श्रावक को अब्रत की क्रिया 
लगती है--ऐसा कहना मिथ्या है। उक्त पाठ में कहा है--श्रावक अठारह पाप 
से अंशतः हटा है और अंशतः नहीं हटा है।” परन्तु जिस अंश से वह पाप से 
नहीं हटा है, वह उसका अव्रत है, ऐसा आगम में लिखा है। यदि कोई यह कहे 
कि श्रावक जिस अंश से पाप से हटा है, जब वह उसके व्रत में है, तब जिससे 
वह नहीं हटा है, वह अव्रत में क्‍यों नहीं है? इसका उत्तर यह है कि उक्त पाठ 
में श्रावक को अठारह पाप से अंशतः हटना और अंशतः नहीं हटना कहा है। 
इसलिए श्रावक मिथ्यादर्शन-शल्य से भी अंशतः हटा है और अंशतः नहीं हटा 
है। श्रावक मिथ्यादर्शन के जिस अंश से नहीं हटा है, उस अंश की अपेक्षा से 
श्रावक को मिथ्यादर्शन की क्रिया नहीं लगती? यदि यह कहें कि श्रावक 
मिथ्यादर्शन-शल्य पाप से सर्वथा नहीं हटा है, फिर भी सम्यक्त्व की प्राप्ति होने 
के कारण उसे मिथ्यादर्शनप्रत्यया क्रिया नहीं लगती। उसी प्रकार अठारह पापों 
के जिस अंश से श्रावक नहीं हटा है, उसका सेवन करने पर भी प्रत्याख्यान होने 
के कारण उसे अप्रत्याख्यानिकी क्रिया नहीं लगती | भगवतीसूत्र में स्पष्ट लिखा 
है कि श्रावक को प्रथम की तीन क्रियाएँ लगती हैं। अप्रत्याख्यानिकी और 
मिथ्यादर्शनप्रत्यया क्रिया नहीं लगती | 


तत्थ ण॑ जे ते संजयास्ंजया तेपि ण॑ आदिओ ।िण्णि किरिआओ 
कज्जंति / 


--भेगवती, १, २, २२ 
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संयतासंयत श्रावक को आदि की तीन क्रियाएँ लगती हैं---१. आरम्भिकी, 
२. पारिग्रहिकी और ३. मायाप्रत्यया | शेष अप्रत्याख्यानिकी और मिथ्यादर्शन- 
प्रत्यया क्रियाएँ नहीं लगतीं । 

अतः श्रावक को अव्रत की क्रिया लगने की प्ररूपणा करना आगम- 
विरुद्ध है। फिर भी यदि कहें कि अठारह पापों का अंश शेष रहने के कारण 
उसे अव्रत की क्रिया लगनी चाहिए, तो श्रावक में जो मिथ्यादर्शन शल्य का 
अंश शेष रहा है, उससे उसे मिथ्यादर्शनप्रत्यया क्रिया भी लगनी चाहिए। यदि 
यह कहें कि श्रावक में मिथ्यादर्शनप्रत्यया क्रिया वर्जित की गई है, तो उसी 
तरह उसमें अप्रत्याख्यानिकी क्रिया लगने का भी आगम में निषेध किया है। 
अतः श्रावक को अव्रत की क्रिया लगती है, ऐसा मानना नितान्त असत्य है। 

उववाई एवं सूत्रकृतांगसूत्र में श्रावक को अठारह पाप से अंशतः हटने 
और अंशतः नहीं हटने का उल्लेख है। 

एयच्चाओं पाणाइवायाओ पजिविस्यथा जाव-जीवाए एयच्चाओ 
अपडिविर्या एवं जाव परियह्ाओं पल्िविर्या एगच्चाओं अपडिविस्या। 
ए़ब्चाओ कोहाओ, याणाओ यायाओ, लोहओ:, पेज्जाओ दोसाओ, 
कलहाओ, अब्थक्खाणा ओ, पेचुणाओ, परपरिवायाओ अरति-रतिओ, 
यायायोसाओ, मिच्छादंसणसल्लाओ। पडिविस्या जाव- जीवाए एय्च्चाओ 
अपडिविस्या जाव- जीवाए। न 

आवक यावज्जीवन प्राणातिपात से लेकर परिग्रहपर्यन्त एक-एक अंश से 
निवृत्त और एक अंश से निवृत्त नहीं है। इसी तरह क्रोध, मान, माया, लोभ, राग- 
द्वेप, कलह, अभ्याख्यान, पैशुन्य, परपरिवाद, रति-अरति, माया-मृषा और 
मिथ्यादर्शन-शल्य के एक-एक अंश से हटा है और एक-एक अंश से नहीं हटा है। 

प्रस्तुत पाठ में श्रावक को अठारह पाप से अंशतः निवृत्त होना नहीं कहा 
है। अतः वह अठारहवें पाप मिथ्यादर्शन शल्य से भी अंशतः नहीं हटा है। 
उससे अंशतः नहीं हटने पर भी जब श्रावक को मिथ्यादर्शनप्रत्यया क्रिया नहीं 
लगती है, तब अठारह पाप से अंशतः नहीं हटने पर भी उसे अव्रत की क्रिया 
कैसे लगेगी? अतः उक्त पाठ के आधार पर श्रावक को अव्रत की क्रिया 
लगती है, ऐसा कहकर उसको अन्न-पानी के द्वारा सहायता करने में एकान्त 
पाप कहना भारी भूल है। 


साता पहुँचाना शुभ कार्य है 


श्रावक को अव्रत की क्रिया नहीं लगती, यह मुझे ज्ञात हुआ। परन्तु 
श्रावक को साता पहुँचाने से धर्म या पुण्य होता है, इसका क्या प्रमाण है? 


भगवतीसूत्र का अवलोकन करने से यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि श्रावक 
को साता पहुँचाने से धर्म और पुण्य होता है। 


गोयया/ सर्ण कुमारे देविन्दे देवराया बहुणं समणाएं: बहु समणीप, 
बहणं सावयांण॑, बहुणं सावियाणं, हिय-कामए, घुह-कामए, पत्थकामए, 
अपुका्पिए.. निस्पेयलिए, हिय-सुह-निस्सेय्सकामए, से - तेपड्लेयं 
ग्रेयया/ सर्ण कुमारे थव [पिद्धिए जाव णो अचरिये / 
--भगवतीसूत्र, ३, १, १४० 
हे गौतम! सनत्कुमार देवेन्द्र बहुत से साधु-साध्वी, श्रावक-श्राविकाओं के 
हित, सुख, पथ्य, अनुकम्पा और मोक्ष की कामना करते हैं। इसलिए वह भवसिद्धि 
से लेकर यावत्‌ चरम है। 
प्रस्तुत पाठ में सनत्कुमार देवेन्द्र को साधु-साध्वी की तरह श्रावक और 
श्राविकाओं का भी हित, सुख, पथ्य, अनुकम्पा एवं मोक्ष चाहने से भवसिद्धि 
से लेकर यावत्‌ चरम होना कहा है। इससे स्पष्ट होता है कि श्रावक और 
श्राविकाओं को साता पहुँचाने से धर्म और पुण्य होता है। जब सनत्कुमार 
देवेन्द्र को श्रावक-श्राविकाओं के हित, सुख, पथ्य आदि की कामना मात्र 
करने से इतना बड़ा उत्तम फल प्राप्त हुआ, तब फिर साक्षात्‌ उनका हित, 
सुख एवं पथ्य आदि करने से तो कहना ही क्या? अतः जो श्रावक को 
सुखप्रद वस्तु प्रदान करके उसे धर्म में सहायता देते हैं, वे धर्म का कार्य करते 
हैं, एकान्त पाप का नहीं। टीकाकार ने लिखा है-- 


हितं सुख-निबन्धन वस्तु 'सुह-कामए” ति सुखं शम, 'पत्थ-कामए' 
त्ति पथ्यं दुःख त्राणं कस्मादेवमित्यत्त आह--अनुकम्पिए' त्ति कृपावान्‌ | 


सुख-साधक वस्तु का नाम हित” है। सुख पहुँचाना “सुख” है और दुःख से 
व्राण---रक्षा करना 'पथ्य” है। 
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सनत्कुमार देवेन्द्र साधु-साध्वी, श्रावक और श्राविकाओं पर अनुकम्पा 
रखते हैं, इसलिए वे उनके हित, सुख एवं पथ्य की कामना करते हैं। 


यदि कोई यह तर्क करे कि प्रस्तुत पाठ में श्रावक-श्राविकाओं के 
शारीरिक हित, सुख एवं पथ्य की कामना नहीं, उनके मोक्ष सम्बन्धी हित, 
सुख एवं पथ्य की कामना करना कहा है। अतः श्रावक को शारीरिक सुख देना 
धर्म नहीं है। परन्तु यह तर्क उपयुक्त नहीं है। क्योंकि यह पाठ श्रावक- 
श्राविकाओं की तरह साधु-साध्वियों के लिए भी आया है। अतः यदि श्रावक- 
श्राविकाओं के शारीरिक हित, सुख एवं पथ्य करने में धर्म, पुण्य नहीं है, तो 
साधु-साध्वियों का शारीरिक हित, सुख एवं पथ्य करने में भी धर्म एवं पुण्य 
नहीं होगा। यदि साधु-साध्वी के शारीरिक हित, सुख एवं पथ्य करने में धर्म 
और पुण्य होना मानते हो, तो श्रावक-श्राविकाओं के शारीरिक हित, सुख एवं 
पथ्य करने से भी धर्म एवं पुण्य मानना होगा। 


उववाईसूत्र में श्रावक को धार्मिक, सुशील, सुब्रत, धमनिरागी और 
धर्मपूर्वक' जीविका करने वाला कहा है। 


अप्पिच्छा, अप्परंगा, अप्प-परियहा, धम्मिया,. धम्याएया, 
धम्पिह्ञ, धम्यक्खाडू धम्यप्पलोइया, धम्यप्पलज्जणा; धम्यसमुद्ायारा; 
धम्पेण चेव विततिं कप्पेमाणा विहरंति; सुथीला, सुब्वया, सृप्पाडियाणंदा 
गा -:उववाईसूत्र 
श्रावक अल्प इच्छावाले, अल्पारंभी, अल्प-परिग्रही, धार्मिक, धमनिग, 
धर्मिष्ठ, धमख्यायी, धर्मप्रलोकी, धर्मप्ररंजन, धर्म समुदाचार, धर्मपूर्वक जीविका 
करने वाले, सुशील, सुब्रत, सुप्रत्यानन्द और साधु तुल्य होते हैं। 

आगमकार ऐसे विशेषण लगाकर जिसकी मुक्तकण्ठ से प्रशंसा करते हैं 
ऐसे श्रावक को कुपात्र बताना और उसे दान देकर उसके धर्म में सहायता पहुँचाने 
हज काम कं में है 
के काम में एकान्त पाप कहना कितनी भारी भूल है, यह बुद्धिमान पाठक स्वयं 
सोच सकते हैं। सूत्नकृतांगसूत्र में भी श्रावक को धर्मपक्ष में माना हैं। 

तत्थ थ॑ जा स्रा सव्वओ विस्याविर् एस गणे आरंध गो आरंप 
गणे । एस गणे आरिए क्रेवले, पाडिपुन्ने, गेयाउए, संयुद्के सलयत्रणे, 
जिक्षिमसो, उाविययणे, विव्वाणयरोे, िज्जाणमरोे, सव्वदुःखप्पहीणयगप्गे, 
एयव सम्मे साहू । 


पूर्व कथित स्थानों में जो विरताविरत स्थान है, वह “आरंभ णो आरंभ' 
कहलाता है। यह स्थान आर्य, केवल, प्रतिपूर्ण, नैयांयिक, संशुद्ध, इन्द्रिय संयम, 
सिद्धिमार्ग, मुक्ति-मार्ग, निर्वाण-मार्ग, सर्वविध दुःखों का विनाशक मार्ग, एकान्त 
सम्यग्भूत और साधुभूत है। 

यहाँ विर्ताविरत स्थान को सम्यग्भूत, साधुभूत कहकर. धर्मपक्ष में 
स्थापित किया है। यद्यपि कृषि, गोरक्षा, वाणिज्य आदि कार्य करते समय 
श्रावक से आरंभजा हिंसा भी होती है, तथापि उसमें धर्मबहुलता होने के 
कारण उसकी धर्मपक्ष में ही गणना की है। टीकाकार ने भी इसका यही अर्थ 
किया है--- 


एतच्च यद्यपि मिश्रत्वाद्‌ धर्माधर्मभ्यामुपेतं तथापि धर्म भूयिष्ठत्वात्‌ 
धार्मिक पक्ष एवावतरति तद्यथा बहुषु गुणेषु मध्य पाततो दोषो नात्मान॑ 
लभते, कलंक इव चन्द्रिकायाः। तथा बहूदकमध्यपतितो 
मृच्छकलावयवोनोदक॑कलुषयितुमलम्‌ एवं अधर्मो5पि धर्ममितिस्थित॑ 
धार्मिक पक्ष एवायम्‌ | 

यह विरताविरत नामक स्थान यद्यपि मिश्र होने से धर्म और अधर्म दोनों से युक्त 
है, तथापि धर्म की बहुलता होने से यह धर्मपक्ष में ही सिद्ध होता है। क्योंकि बहुत गुणों 
के मध्य में पड़ा हुआ थोड़ा-सा दोष अपना प्रभाव नहीं दिखलाता । वह चन्द्रमा की 
किरणों में कलंक की तरह छिप जाता है। जैसे बहुत जल में पड़ा हुआ मिट्टी का कण 
जल को गन्दा करने में समर्थ नहीं होता, उसी तरह बहुत धर्म के मध्य में पड़ा हुआ 
थोड़ा-सा अधर्म, धर्म को कुछ भी हानि नहीं पहुँचा सकता | 

यहाँ टीकाकार ने प्रस्तुत पाठ के अभिप्राय को स्पष्ट करते हुए श्रावक 
को धर्मपक्ष में बताकर उसमें स्थित स्वल्प पाप को अकिंचित्कर एवं नगण्य 
बताया है। अतः उक्त पाठ एवं उसकी टीका से श्रावक सुपात्र और धर्मनिष्ठ 
सिद्ध होता है। इसलिए श्रावक की सेवा-शुश्रूषा करने और दान-सम्मान आदि 
के द्वारा उसे धर्म-कार्य में सहायता देने से एकान्त पाप कहना आगम से 
सर्वथा विरुद्ध समझना चाहिए 


श्रावक : अव्रत का शस्त्र नहीं 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६३ पर स्थानांग का मूलपाठ 
लिखकर उसकी समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

अथ अठे दश शस्त्र कह्या तिण में अव्रत ने भाव शस्त्र कह्यो | तो जे 
श्रावक ने अव्रत सेवायां रुढ़ाफल किम लागे? ए तो अव्रत शस्त्र छै माटे 
जेतला-जेतला श्रावक रे त्याग छै, ते तो व्रत छै। अनें जेतलो आगार छै--ते 
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सर्व अव्रत छै। आगार अव्रत सेव्यां, सेवायां शस्त्र तीखो कीधो कहिये। पिण 
धर्म किम कहिये 7 


स्थानांगसूत्र की उक्त गाथा लिखकर इसका समाधान कर रहे हैं-- 


दश विहे स॒त्थे पण्णत्ते त॑ जल्ा-- 

सत्थययगी, विस, लोग ।ज़िणेहे, खारयंबिल॑। 

दुप्पउत्तो-वणो, वाया; काया; थरावों य अविर्ड | । 
--स्थानांगसूत्र, १०, ७४३ 


शस्त्र दस प्रकार के होते हैं--१. अग्नि, २. विष, ३. नमक, ४. तैल-घी 
आदि चिकने पदार्थ, ५. भस्म आवि क्षार पदार्थ, ६ खटाई, ७ से ६ अयतनापूर्वक 
प्रयुक्त मन, वचन और काय योग, और १०, अप्रत्याख्यान। 


इनमें प्रथम के छः द्रव्य शस्त्र हैं और अन्तिम चार भाव शस्त्र हैं। जिसमें 
ये भाव शस्त्र हैं, यदि वह कुपात्र समझा जाए और उसको दान देने से शस्त्र को 
तीक्ष्ण करना एवं एकान्त पाप समझा जाए, तो षष्ठम गुणस्थानवर्ती प्रमत्त साधु 
को भी कुपात्र मानना होगा और उसे दान देना उसके प्रमाद रूप शस्त्र को तीक्ष्ण 
करना एवं एकान्त पापमय कहना होगा। क्‍योंकि प्रमत्त साधु में प्रमादवश मन, 
वचन और काय योग का दुष्प्रयोग रूप भाव शस्त्र विद्यमान है। यदि यह कहें कि 
प्रमत्त साधु को जो दान दिया जाता है, वह प्रमाद की वृद्धि के लिए नहीं, उसके 
ज्ञान, दर्शन और चारित्र की उन्नति के लिए दिया जाता है। इसलिए उसे दान 
देना पाप नहीं होता। इसी तरह सरल भाव से यह भी समझना चाहिए कि श्रावक 
को दोष-वृद्धि के लिए नहीं, उसके गुणों का पोषण करने के लिए दान दिया 
जाता है। अतः श्रावक को धर्म-वृद्धि के लिए दान देना न तो एकान्त पाप है 
और न शस्त्र को तीक्ष्ण करना ही है। श्रावक को अव्रत की क्रिया भी नहीं लगती, 
इसलिए उसे दान देना अव्रत का सेवन कराना नहीं है। इस विषय में पहले 
विस्तार से लिख चुके हैं। वास्तव में जैसे प्रमत्त साधु को उसके मन, वचन और 
काय योग के दुष्प्रयोग को कम करने के लिए दान दिया जाता है, उनकी वृद्धि 
करने के लिए नहीं, उसी त्तरह श्रावक को भी उसके दोषों की निवृत्ति के लिए 
दान दिया जाता है, उनकी वृद्धि के लिए नहीं। अतः श्रावक को दान देने में 
एकान्त पाप कहना नितान्त असत्य है। 

भ्रमविध्वंसनकार साछु के भोजन को धर्म में और श्रावक के भोजन को 
पाप में कहकर श्रावक को दान देने में एकान्त पाप बताते हैं। परन्तु उनका यह 
केंपन आगम-विरुद्ध है। राजप्रश्नीयसूत्र में भोजन-विशेष से पुण्य होना भी 
कहा है। 


. खाता पहचाना शुभ कार्म #. पिल्ह 


सरियाभे ण॑ थन्‍ते देवेणं सा दिव्वा देविड़ढी, सा ।दिव्वा देव जुड्द, थे 
दिव्वे देवापुमाये किण्णा लद्धे, किण्णा पत्ते किण्णा अभिस्नयण्णायए, पच्व- 
थवे के आसी के नायए वा को वा जुत्तेणं कयरंसि वा श्र्यासि वा जाव 
सन्निवेयाँसि वा कि वा दच्चा कि वा भोच्चा कि वा किच्चा किं वा 
सयायरिता कस्स वा तह्ारुकस्स समणस्स वा याहणस्स वा अन्तिए 
एयमावि आरियं धम्यियं सुक्‍्यणं स्ोच्चा णिस्नन्य जण्णं सुरियाभे पं देवेण॑ 
सा दिव्वा देव-इड्ढी जाव देवाएभाये लद्धे पत्ते आधिसयण्णायए। 
--शजप्रश्नीय सूत्र ४७ 
है भगवन्‌! यह सूर्याभ देव ने ऐसी उत्तम देव ऋद्धि, ऐसी उत्तम झुति और ऐसां 
दिव्य प्रभाव कैसे प्राप्त किया ? यह सूयभि देव पूर्वजन्म में कौन था ? इसका नाम 
और गोत्र क्या था? यह किस ग्राम या नगर में रहता था ? इसने पूर्वजन्म में कौन- 
सा दान दिया? किस नीरस पदार्थ का भोजन किया? कौन-सा उद्योग और तप 
किया ? किस श्रमण-माहन से इसने एक भी धर्म सम्बन्धी वाक्य सुना ? जिससे 
इसको दिव्य ऋद्धि से लेकर यावत्‌ इस प्रकार का प्रभाव प्राप्त हुआ।' 


इस पाठ में जैसे तथारूप के श्रमण-माहन से आर्यधर्म सम्बन्धी वाक्य 
सुनने, दान देने, तप करने से दिव्य ऋद्धि की प्राप्ति कही गई है, उसी तरह 
भोजन करने से भी कही गई है। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि साधु के 
अतिरिक्त दूसरे व्यक्ति का खाना-पीना एकान्त पाप में नहीं है। यदि शुभ 
भाव से नीरस एवं साच्चिक पदार्थ का भोजन किया जाए, तो उससे भी पुण्य 
होता है। अतः श्रावक के खाने-पीने के कार्य को एकान्त पाप में बताना आगम 
से सर्वथा विरुद्ध है। 





बन्ध राग-द्वेष से होता है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ६४ पर भगवतीसूत्र, शतक १, 
उद्देशा ६ का मूलपाठ बताकर लिखते हैं-- 

'“अथ अठे कह्मो जे श्रावक देश थकी निवृत्यो, देश थकी नथी निवृत्यो, 
देश पचखाण कीधो, देश पचखाण कीधो नथी। जे देश थकी निवृत्यो अने देश 
पचखाण किधो तेणे करी देवता हुवे। इहां पचखाणे करी देवता थाय कह्यो, ते 
किम जे पचखाण पालतां कष्ट भी पुण्य वंधे तेणे करी देवायुष बंधे कह्यो। पिण 
अव्रत सेव्यां, सेवायां देवगति नो बंध न कह्मयो ।/ इन के कहने का भाव यह है 
कि उक्त पाठ में श्रावक को देश प्रत्याख्यान से देवता होना कहा है, आगार के 
सेवन से नहीं। इसलिए श्रावक का आगार एकान्त पाप में है। 

भगवतीसूत्र का वह पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 

बाल-पंडिए ण॑ यएुसे कि नेरइयाउयं पकरेड् जाव देवाउयं किच्चा 

देवेयु उववज्जड़ ? 
ग्रेयया/ णो गेरयाउयं पकरेहइ जाव देवाउयं ।किच्चा देवेयु 
उववज्जड़ / 

परे केणड्ेणं जाव देवाउयं किच्चा देवेसु उतवज्जड़ ? 

योयया।/ बाल-पॉडिए ण॑ यणुसे तहारुवस्प समणस्स-माहणस्स वा 
आन्तिय एप्यावि आए्यिं धम्मियं सोच्चा णिस्रम्य देसं उवरयड, देख नो 
उकरयडइ, देस पचक्खाइ, देसं नो पचक्खाड़ से तेणड्ेेणं देसोवर्‌इ देस 
पच्चाक्खाणे ण॑ नो नेरइयाउयं पकरेड् जाव देवाउयं किच्चा देवेस 
उववज्जड़। से तेणड्लेणं जाव देवेयु उववज्जड़ / 

--भगवतीसूत, १, ५, ६४ 

है भगवन्‌! बाल-पण्डित मनुष्य, नरक, तिर्यंच और मनुष्य की आयु बांध कर 
नरकादि योनि में जाता है या देव आयु बांध कर देवता होता है ? 

है गौतम! बाल-पण्डित मनुप्य नरकादि का आयु बांधकर नरकादि में नहीं 
जाता, किन्तु देव आयु बांधकर देव योनि में जन्म ग्रहण करता है। 


अनकननन कक कक... + कक क ५ ही दे ः ७० >. कि 
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ऐसा क्‍यों होता है? 

है गौतम! बाल-पण्डित मनुष्य तथारूप के श्रमण और माहन से आर्य धर्म 
सम्बन्धी एक भी वचन सुनकर देश से निवृत्त होता है और देश से निवृत्त नहीं होता। 
देश से प्रत्याख्यान करता है और देश से प्रत्याख्यान नहीं करता। अतः देशविरति 
और देशप्रत्याख्यान से उसको नरक आयु का बन्ध नहीं होता, किन्तु देव आयु को 
बांधकर वह देवता होता है। दी, 

प्रस्तुत पाठ में देशविरति और देशप्रत्याख्यान से नरकादि गतियों का बन्ध 
रुकना बताया है, न कि देवायु का बन्ध होना । यदि विरति और प्रत्याख्यान से 
आयुबन्ध होने लगे, तो फिर मोक्ष किससे और कैसे होगा? प्रज्ञापनासूत्र की 
टीका में विरति से बंध होने का स्पष्ट शब्दों में निषेध किया है। 

ननु विरतस्य कर्थ बन्धो? न हि विरतिर्बन्ध हेतुर्भवति, यदि 
पुनर्विरतिरपि बन्ध हेतु स्यात्तदा निर्मोक्ष प्रसंग: उपायाभावात्‌ | उच्यते-- 

नहि विरतिर्बन्ध हेतुः, किन्तु विरतस्य ये कषायास्ते बन्धकारणं, 
तथाहि सामायिक-छेदोपस्थापन-परिहारविशुद्धिकेष्वपि संयमेषु कषायाः 
संज्वलनरूपा उदयप्राप्ताः सन्ति योगाश्च, ततो विरतस्यापि 
देवायुष्कादीनां शुभ प्रकृतीनां तत्प्रत्ययो बन्धः । | 

ह --प्रज्ञापना, पद २२, २८७ टीका 

विरत पुरुष को बन्ध क्‍यों होगा? विरति बन्ध का कारण नहीं है। यदि विरति 
से भी बन्ध हो, तो मोक्ष किससे होगा? क्‍योंकि विरति से भिन्‍न कोई मोक्ष का 
कारण नहीं है। 

विरति से बन्ध नहीं होता है। किन्तु विरत पुरुषों में जो कषाय है, वह बन्ध का 
कारण है। सामायिक, छेदोपस्थापन और परिहारविशुद्धि आदि संयमों में भी 
संज्वलनात्मक कषाय और योग का उदय रहता है। अत: उससे विरत पुरुषों को भी 
आयु आदि का बन्ध होता है। 

प्रस्तुत टीका में विरति से बन्ध होने का निषेध किया है। अतः भगवती 
के उक्त पाठ में विरति और प्रत्याख्यान से देव आयु का बन्ध होना नहीं कहा 
है। विरति और प्रत्याख्यान से नरक आदि का आयुबन्ध नहीं होता, परन्तु 
विरत पुरुषों में जो कषाय और योग रहता है, उससे देव-आयु का बन्ध होता 
है। अतः विरति और प्रत्याख्यान से देव-आयु का बन्ध बताना मिथ्या है। 

देशविरति और देशप्रत्याख्यान से जो कायकष्ट होता है, उससे 
पुण्यबन्ध मानकर देव-आयुबन्ध की कल्पना करना भी युक्तिसंगत नहीं है। 
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आगम एवं उसकी टीका में कहीं भी नहीं लिखा है कि विरति और 
प्रत्याख्यान से जो कायक्लेश--कष्ट होता है, उससे वह देवता होता है। 
प्रज्ञापनासूत्र की टीका में विरत पुरुषों में उदित कषाय एवं योग से देवता होना 
बताया है। अतः विरति और प्रत्याख्यान से जो कायकष्ट होता है, उससे 
कर्मो की निर्जरा होती है, पुण्यबन्ध नहीं। यदि विरति और प्रत्याख्यान से होने 
वाले कायकष्ट से पुण्यबन्ध होने लगे, तो फिर कर्मो की निर्जरा किससे 
होगी? अतः उक्त कष्ट से पुण्यबन्ध मानकर देव-आयु बन्धने की कल्पना 
करना मिथ्या है। 


यहाँ यह प्रश्न हो सकता है कि यदि देशविरति और देशप्रत्याख्यान से 
देवता नहीं होता, तो श्रावक किस धर्म के प्रभाव से देवता होता है? 


श्रावक में जो अल्पारंभ, अल्प परिग्रह, अल्प क्रोध, मान, माया, लोभ 
आदि आश्रव होते हैं, उनसे वे देवता होते हैं, देशविरति या देशप्रत्याख्यान से 
नहीं। क्योंकि बन्ध आश्रव से होता है, संवर और निर्जरा से नहीं। देशविरति 
और देशप्रत्याख्यान संवर है, आश्रव नहीं। इसलिए इन से देवता होने की 
कल्पना करना आगम-विरुद्ध है। 


भगवतीसूत्र शतक २, उद्देशा ५ में स्पष्ट कहा है कि ब्रतप्रत्याख्यान एवं 
उससे होने वाले कष्ट से देवता का आयु बन्ध नहीं होता। 


संजगे ण॑ भनन्‍ते/ कि फले? तवे ण॑ भनन्‍्ते/ कि फ़ले ? 
संजमे णं अज्जो/ अणण्हय फले। तवे ण॑ वोदाण फले / 
--भगवती, २, ५, १११ 
तुंगिया नगरी के शावकों ने भगवान्‌ पार्श्वनाथ के स्थविरों से पूछा--हे 
भगवन्‌! संयम और तप का क्‍या फल है? 


स्थविरों ने कहा कि संयम का फल है--नवीन कर्मों का आगमन रुकना | 
और तप का फल है, पूर्वकृत कर्मों का नाश करना | 


प्रस्तुत पाठ में भगवान पार्श्वनाथ के स्थविरों ने व्रत और प्रत्याख्यान से 
संवर और निर्जरा का होना कहा है। अतः ब्रतप्रत्याख्यान से पुण्यबन्ध माननां 
आगम-विरुद्ध है। इसके अनन्तर उक्त श्रावकों ने उक्त स्थविरों से पूछा कि 
भगवन्‌! जब संयम और त्तप से संवर और निर्जरा होती है, तब पुरुष देवता कैसे 
होता है? इस प्रश्न का चार स्थविरों ने चार तरह से उत्तर दिया-- 

एक ने कहा--'सराग अवस्था की तपस्या से द्रतघारी और तपस्दी 
पुरुष स्वर्ग में जाते हैं।' 
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दूसरे ने कहा--'सराग अवस्था के संयम से जीव स्वर्ग में जाता है |” 
तीसरे ने कहा--'क्षय होने से बचे हुए कर्मो के द्वारा जीव स्वर्ग में जाते 
हैं।' ः 
चतुर्थ ने कहा--सांसारिक पदार्थों में आसक्त होने से जीव देवता होते 
हैं।” ह 
उक्त उत्तरों में से प्रथम के दो उत्तरों का अभिप्राय बताते हुए टीकाकार 
ने लिखा है-- 


ततश्व सरयकृतेन संयमेन तफ्सा व देव त्वावाप्ति: यर्याशस्य 
कर्म-बन्ध हेतुत्वात्‌। ह 

सराग संयम और सराग तप में जो रागांश विद्यमान है, वही कर्मबन्ध का हेतु 
है। उस राग से ही सराग संयमी एवं सराग तपस्वी देव बनते हैं, संयम और तप से 
नहीं। 

तीसरे उत्तर में क्षय होने से बचे हुए कर्मों के कारण बन्ध होना कहा है। 
चौथे उत्तर में तपस्वी और संयमी पुरुषों का अपने उपकरणों पर जो ममत्वभाव 
है, उससे देवभव पाना बताया है, परन्तु संयम एवं तप से देवभव पाना किसी 
ने नहीं कहा है। अतः ब्रतप्रत्याख्यान से तथा उनके परिपालन से होने वाले 
कायकष्ट से देवता होने की प्ररूपणा करना नितान्त असत्य है। वस्तुतः श्रावक 
अल्पारंभ एवं अल्प-परिग्रह आदि से देवता होता है। अतः उनका शुभ भाव से 
भोजन करना एकान्त पाप में कैसे हो सकता है? यह बुद्धिमान पाठक स्वयं 
सोच सकते हैं। 





२०४ सद्धर्म मण्डनम्‌ कक: 


दान का अनुमोदन पाप नहीं है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १०२ पर लिखते हैं--'अथ इहां 
पिण क्यो, ते गृहस्थादिक ने देवो संसार भ्रमण रो हेतु जाणी नें साधु त्याग्यो । 
इम कटह्मो तो गृहस्थ में तो श्रावक पिण आयो। तो ते श्रावक ने दान री साधु 
अनुमोदना किम करे? तिण में धर्म-पुण किम कहे ?' 

सूत्रकृतांगसूत्र की उक्त गाथा एवं टीका लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


जेणेहं पिव्वहे भिक्‍यू अन्नपाणं तहा-विहं। 
अपुय्ययाणमन्नेसिं त॑ विज्जं परिणाणिया / / 
“-सूत्रकृतांगसूत्र, ६, २३ 
येन अन्नेन-पानेन वा तथाविधेनेति सुपरिशुद्धेन 
कारणापेक्षयात्वशुद्धेन वा इह अस्मिनलोके इदं संयम-यात्रादिक दुर्भिक्ष- 
रोगांतकादिकं वा साधुः निर्वहिन्निवरहियेद्वा तदन्‍नपानं वा तथाविध॑ द्रव्य- 
क्षेत्र-काल-भावापेक्षया शुद्ध कल्प॑ गृहणीयात्‌। तथैतेषामन्नादीना- 
मनुप्रदानमन्यस्मै साधवे संयमयात्रा निर्वहणसमर्थमनुतिष्ठेत्‌। यदि वा 
येन-केनचिदनुष्ठिते न इदं॑ संयम निर्वहेदसारतामापादयेत्‌ 
तथाविधमशनंपानमन्यद्वा तथाविधमनुष्ठानं न कुर्यात्‌ 
तथेतेषामशनादीनामनुप्रदान॑ गृहस्थानां परतीर्थिकानां स्वयूथ्यानां वा 
संयमोपघातकं नानुशीलयेदिति। तदेतत्‌ सर्व ज्ञ-परिज्ञया ज्ञात्वा सम्यक्‌ 
परिहरेत्‌ | 
संयति पुरुष उत्सर्ग मार्ग में शुद्ध और अपवाद--कारण की अपेक्षा से अशुद्ध 
जिस अन्न-पानी से दुर्भिक्ष एवं रोगांतक आदि में संयम का निर्वाह करता हो, वह 
अन्न-पानी द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की अपेक्षा से शुद्ध और कल्प के अनुसार ही 
ग्रहण करे और उसी तरह का अन्न-पानी वह दूसरे साधु को भी संयम निर्वाह के 
लिए प्रदान करे। परन्तु जिस अनुष्ठान से साधु का संयम नष्ट होता हो, वैसा अन्न- 
पानी या अन्य कोई भी पदार्थ गहण न करे। जिस अन्न से साधु का संयम भष्ट हो 


जाए ऐसा आहार-पानी गृहस्थ, स्वयूथिक या परयूथिक को न दे। किन्तु ज्ञ-परिज्ञा 
से उसे जानकर प्रत्याख्यान-परिज्ञा से त्याग दे। 


प्रस्तुत गाथा में जिस आहार-पानी से साधु के संयम का नाश होता हो, 
उस आहार-पानी को स्वयं लेने और दूसरों को देने का निषेध किया है। परन्तु 
ऐसा नहीं कहा है कि 'गृहस्थ को दान देना संसार-भ्रमण का हेतु जानकर 
साधु छोड़ दे।* भ्रमविध्वंसनकार ने उक्त गाथा के नीचे जो टब्बा अर्थ लिखा 
है, वह न तो मूल पाठ से मिलता है और न टीका से | इसलिए वह अशुद्ध एवं 
गलत अर्थ का बोधक है। अतः इस गाथा का आश्रय लेकर गृहस्थ के दान को 
संसार-भ्रमण का हेतु बताना अनुचित है। 


प्रस्तुत गाथा के चतुर्थ चरण में “तं विज्जं परिजाणिया" यह पद आया 
है। यदि कोई खींचतान कर इसका यह अर्थ करे कि पूर्वोक्त कार्य को संसार- 
भ्रमण का कार्य जानकर साधु छोड़ दे, तो इसके पूर्व गाथा में भी यही पद 
आया है, वहाँ भी यही अर्थ करना होगा। 


जस्यं कितिं सलोयं च॒ जाय वदण पूयणा/। 
स्रव्व लोगसि जे काया तें विज्जें परिजाणिया।/ 
--सूत्रकृतांगसूत्र, ६, २२ 
यश-कीर्ति, श्लाघा, वन्दन-पूजन और सांसारिक सकल कामनाएँ साधु को 
छोड़ देनी चाहिए। 
प्रस्तुत गाथा में भी “तं॑ विज्जं परिजाणिया” पद आया है, इससे साधु के 
वन्दन-पूजन और सत्कार-सम्मान को भी संसार-परिभ्रमण का हेतु मानना 
होगा। यदि कोई इस सम्बन्ध में यह कहे कि यह बात साधु को अपने लिए 
कही है। अतः यदि वह अपने वंदन आदि की इच्छा करे, तो यह उसके 
संसार-परिभ्रमण का हेतु होगा। परन्तु यदि गृहस्थ साधु का वंदन-पूजन करें 
तो यह कार्य बुरा नहीं है। इसी प्रकार २३वीं गाथा भी साधु के लिए कही गई 
है। इसलिए यदि साधु गृहस्थ को अनुचित दान दे, तो उसे २३वीं गाथा में 
बुरा कहा है। परन्तु यदि गृहस्थ को अनुकम्पादान दे, तो वह बुरा नहीं है। अतः 
गृहस्थ के द्वारा गृहस्थ को दिए जाने वाले अनुकम्पादान को एकान्त पाप 
बताना भारी भूल है। 


२०६. सद्धर्म मण्डनम्‌. क्ििििपरपननसरनरपरररसरनरररभररकरर धर रररनरपरर# परम व न्‍न्‍ररट मर टन 


साधु-मर्यादा 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्व॑सन, पृष्ठ १०३ पर निशीथसूत्र, उ. १५, बोल 
७८-७६ की समालोचना करते हुए लिखते हैं--“अथ इहां गृहस्थ ने अशनादिक 
दियां अनें देता ने अनुमोद्यां चौमासी प्रायश्चित्त कह्यो छै। अने श्रावक पिण 
गृहस्थ इज छे, ते माटे गृहस्थ नो दान साधु ने अनुमोदनों नहीं। धर्म हुवे तो 
अनुमोद्यां प्रायश्चित्त क्यों कह्मो। धर्म री सदा ही साधु अनुमोदना करे छै।' 


साधु जिस-जिस कार्य का अनुमोदन नहीं करते हैं, उन कार्यो को एकान्त 
पाप बताना मिथ्या है। कई कार्य ऐसे हैं जिनका साधु अनुमोदन नहीं करते, तब 
भी उन में एकान्त पाप नहीं होता। जैसे निशीथ सूत्र में लिखा है-- 
जे भिक्‍यू अण्ण-उत्थियं वा ग्रारत्थियं वा पज्जोसरवेई- 
पज्जोसवन्तं वा सराइज्जर्ई। 
--निशीथसूत्र, उ, १०, सूत्र ४६ 
जो साधु पर-यूथिक या गृहस्थ को पर्युपण कराता है और कराते हुए का 
अनुमोदन करता है, उसको प्रायश्चित्त आता है। 
प्रस्तुत पाठ में अन्य-यूथिक और गृहस्थ को पर्युपण कराने का अनुमोदन 
करने से साधु को प्रायश्चित्त कहा है। अतः साधु इसका अनुमोदन नहीं करते, 
तथापि अन्य-यूथिक एवं गृहस्थ को पर्युषण कराना एकान्त पाप का कार्य नहीं 
४। इसलिए गृहस्थ परस्पर एक-दूसरे को पर्युषण कराते हैं। भ्रमविध्वंसनकार के 
उपासक भी परस्पर पर्युषण कराते हैं। वे स्वयं भी पर्युषण करने एवं अन्य को 
कराने में पाप नहीं मानते । फिर भी वे कहते हैं कि साधु जिस कार्य का अनुमोदन 
नहीं करते वह एकान्त पायमय है, यह उनका साम्प्रदायिक दुराग्रह मात्र है। 
इसी तरह उववाईसूत्र में गोशालक के साधुओं की भिक्षाचरी आदि 
तपस्या का वर्णन करके, उसका फल स्वर्मप्राप्ति बताया है। उक्त पाठ और 
सका अर्थ मिथ्यात्य अधिकार में दिया है। इससे स्पष्ट होता है कि साधु 
ज़िस कार्य का अनुमोदन नहीं करते, यह एकान्त पाप का कार्य नहीं है। 
स्गेकि गोशालक ः ते के साधुओं की भिक्ष्चारी एवं तफस्था का साछु 


न नम 
साई ८ 


अनुमोदन नहीं करते, फिर भी वह एकान्‍न्त पाप का कार्य नहीं है। क्योंकि आगम 
में इसका फल स्वर्गप्राप्ति बताया है। अतः साधु जिस कार्य का समर्थन नहीं 
करते, उसमें एकान्त पाप बताना मिथ्या है। 


निशीथसूत्र, उ. १४ के पाठ का अभिप्राय यह है कि यदि साधु उत्सर्ग में 
किसी गृहस्थ को अन्नादि दे, तो उसका अनुमोदन करने वाले साधु को 
प्रायश्चित्त आता है। यदि गृहस्थ किसी गृहस्थ को अनुकम्पादान दे, तो उसका 
अनुमोदन करने वाले साधु को इसमें प्रायश्चित्त नहीं कहा है। क्योंकि उक्त 
आगम में पर्युषण कराने के सम्बन्ध में उसका भी इसी प्रकार का अर्थ होता है। 
इसलिए इस पाठ का भी उसी शैली से अर्थ करना उचित है। 

इस पाठ में ऐसा उल्लिखित है कि 'गृहस्थ और अन्यतीर्थी को पर्युषण 
कराने वाले का अनुमोदन करने से प्रायश्चित्त आता है।” इसका भाव यह है 
कि यदि साधु किसी अन्यतीर्थी या गृहस्थ को पर्युषण कराए, तो उसका 
अनुमोदन करने वाले साधु को प्रायश्चित्त आता है। उसी तरह निशीथसूत्र, 
उद्देशा १५ के ७५-७६ सूत्र का भी यही अभिप्राय है कि उत्सर्ग में गृहस्थ को 
दान देने वाले साधु का अनुमोदन करने से साधु को प्रायश्चित्त आता है।. 
परन्तु गृहस्थ को अनुकम्पा बुद्धि से दान देने वाले गृहस्थ का अनुमोदन करने 
से प्रायश्चित्त नहीं आता है। यदि कोई आगम के इस अर्थ को न मानकर 
गृहस्थ को अनुकम्पादान देने वाले गृहस्थ की अनुकम्पा का अनुमोदन करने से 
भी साधु को प्रायश्चित्त बताए, तो फिर उनके विचार से गृहस्थ या अन्यतीर्थी 
को पर्युषण कराने वाले गृहस्थ का अनुमोदन करने से भी साधु को प्रायश्चित्त 
आना चाहिए। और जिस कार्य का साधु अनुमोदन नहीं करते, ऐसे पर्युषण रूप 
कार्य को करने और कराने वाले गृहस्थ को एकान्त पाप होना चाहिए। परन्तु 
यह मान्यता आगमसम्मत नहीं है। पर्युषण करने एवं कराने वाले गृहस्थ को 
एकान्त पाप नहीं होता और उसका अनुमोदन करने वाले साधु को भी 
प्रायश्चित्त नहीं आता। इसी तरह जो गृहस्थ, गृहस्थ को अनुकम्पादान देता है, 
उसे एकान्त पाप नहीं होता और न उसका अनुमोदन करने वाले साधु को ही 
प्रायश्चित्त आता है। भ्रमविध्वंसनकार ने उक्त पाठ के पूर्वापर का विचार किए 
बिना गृहस्थ को दान देने वाले गृहस्थ का अनुमोदन करने से साधु को 
प्रायश्चित्त आता है--ऐसा अर्थ किया है, वह अविवेकपूर्ण है। 

निशीथसूत्र में ऐसे अनेक पाठ मिलते हैं। यदि इन पाठों का 
भ्रमविध्वंसनकार की सूझ-बूझ के अनुसार अर्थ किया जाए तो अर्थ का महा- 
अनर्थ हो जाएगा। जैसा कि निशीथसूत्र में एक पाठ आया है-- 


जे भिक्‍खू वासावारसं पज्जोसवीयासि यायाणुयार्ग दुइ॒ज्जड़ द्रुह्वज्ज 
२०८ सद्धर्म मण्डनम्‌. झट 





त वा चसाइज्जज | --निशीथसूत्र, उ. १०, सूत्र ७१ 
जो साधु वर्षावास में विहार करता है या विहार करने वाले को अच्छा 
समझता है, उसे प्रायश्चित्त आता है। 


इस पाठ में वर्षा ऋतु में ग्रामानुग्राम विहार करने वाले एवं उसे अच्छा 
समझने वाले साधु को प्रायश्चित्त बताया है। यदि कोई साधु गुरु-दर्शन के लिए 
पावस ऋतु में विहार करता है और जो साधु उसके विहार का अनुमोदन करता 
है, उन दोनों को प्रायश्चित्त आता है। अतः भ्रमविध्वंसनकार के मत से जो 
श्रावक वर्षावास में साधु के दर्शनार्थ एक गाँव से दूसरे गाँव जाते हैं और जो साधु 
उस श्रावक का अनुमोदन करते हैं, उन दोनों को प्रायश्चित्त आना चाहिए। 
क्योंकि जैसे गृहस्थ को अनुकम्पादान देने वाले गृहस्थ का अनुमोदन करने वाले 
साधु को भ्रमविध्वंसनकार प्रायश्चित्त आना मानते हैं। अतः वर्षावास में साधु 
के दर्शनार्थ विहार करने वाले श्रावक का अनुमोदन करने वाले साधु को भी 
प्रायश्चित्त आता है, ऐसा मानना होगा। यदि यह कहें कि उक्त पाठ का अभिप्राय 
यह है कि वर्षावास में साधु के दर्शनार्थ साधु जाता हो और दूसरा साधु उसका 
अनुमोदन करता हो, तो उन दोनों को प्रायश्चित्त आता है, न कि साधु के 
दर्शनार्थ पावस ऋत्तु में जाने वाले श्रावक एवं उसका अनुमोदन करने वाले साधु 
को प्रायश्चित्त आता है। इसी सदवुद्धि से यह समझना चाहिए कि गृहस्थ को 
दान देने वाले साधु का अनुमोदन करने से साधु को प्रायश्चित्त बताया है, गृहस्थ 
को दान देने वाले गृहस्थ का अनुमोदन करने से नहीं। ह 

भ्रमविध्वंसनकार ने श्रावक को दिए जाने वाले दान में एकान्त पाप सिद्ध 
करने के लिए निशीथ का जो पाठ लिखा है, उसकी चूर्णि में अपवाद मार्ग में 
अवसर आने पर साधु को भी गृहस्थ को दान देने का विधान किया है। 

जे (भिक्दू अण्ण- उत्थियस्स वा यारस्थियस्स वा असर वा 9 दे 
दयतें ग॒ साइज्जड | 


“--निशीधसूत्र, उ. १५, सूत्र ७५ 

जत्थ गिहीणं अण्ण-तित्थियाणय साधुणेय अंचियकाले दुलमे 
भत्तपाणे दंडियमादिणा साहारणं दिण्णं तत्थ ते गिही अण्ण-तित्थिया वा 
विभज्जावेयव्वा । अहते अनिच्छा साधु भण्णेजा। अहवा ते पंता ताहे साहू 
विभयति साधुणा विभय॑ तेण सब्वेसिं बहु समागमे व विभइयव्यं एसुवदेसो । 
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यदि किसी अकाल या दुष्काल के समय दाता अन्यतीर्थी, गृहस्थ और साधु 
को शामिल में ही भिक्षा दे, तो साधु उस आहार का विभाग अन्यतीर्थी और गृहस्थों 
से ही कराए। यदि वे स्वयं विभाग न कर साधु से ही विभाग कराने की इच्छा प्रकट 
करें, तो साधु सब को बराबर बाँट कर दे। यही आगम का उपदेश है। 
प्रस्तुत चूर्णि में स्पष्ट लिखा है--'कारणवश साधु अन्यतीर्थी और 
गृहस्थ को शामिल मिली हुईं भिक्षा को सबको बाँटकर दे सकता है।” जब 
साधु भी अकालादि के समय अपवाद मार्ग में अन्यतीर्थी और गृहस्थ को 
शामिल में लाई हुई भिक्षा बॉँटकर देता है, तब यदि दीन-हीन जीवों पर दया 
करके कोई गृहस्थ दान दे, तो उसमें एकान्त पाप कैसे हो सकता है? यह 
उल्लेख सिर्फ निशीथ चूर्णि में ही नहीं, आचारांगसूत्र में भी मिलता है। 
से भिक्‍खू वा ? से ज॑ं एुण जाणिज्जा सबणं वा याहर्ण वा 
गामपिण्डोलयं वा अतिहिं वा इुब्ब-पविट्ठं पेहाए नो तेथिं सलोए 
स्रपाडिदुवारे (विद्विज्जा से तबायाय एंतमवक्‍्कयेज्जा अवक्कामिदा 
अगावायमस्लोए विड्िजा से प्रो अगावाययरयलोए बिद्नाणस्त असर्पं 
वा ४ आहटूट् दलइज्जा से य एवं वएज्जा; आउसंतो स्यणा: इसे भे 
अस्रणं वा 9 स्रव्व जणाए निम्रद्ञे तं श्रुजह वा-्े प्ररियाएह वा बे त॑ 
चेगइओ पडियाहित्ता ठदुृयिणीओ उवेहिज्जा, आवियाडं एयं मगयगेव (जिया; 
मगाइड्वं संफासे नो एवं करिज्जा; से तमायाए तत्थ यब्छिज्जा २ से 
एुच्वायेव आलोइज्जा--आउसंतो सयणा/ इये थे अस्णे वा 9 सव्द- 
जणाए निश्िट॒ठे तं श्ुंजह वा ण॑ जाव परिषाएह वा ण॑, सेणमेव वर्य वें 
परोवइज्जा-आउसंतो सरयणा/ तुयं चेव ग॑ परियाएह, से तत्थ 
परियाएयाणे नो अप्पणों खद्धं-खद्धं डायं-डाय, ऊसदढं-ऊसके एसियें- 
राधियं; यएुत्नें-यएुन्न॑ निद्धं-निद्धंं लुक्खं-लुक्खं से तत्थ अयुच्छिए 
अगिद्धे अगढ्िए अपज्डोववन्ने बहु सममेव परिथाइज्जा, से पं 
परिषाएमाणं फ्येवइज्जा---आउसंतो समणा/ या गे ठुर्म॑ परिषाएलि सब्वे 
वेगह्ठ आठिआ उ भक्‍्खायो वा पहायो वा; से तत्थ श्रुंजयाणे नो आप्पणा 
खद्धं- खद्धं जाव लुक्खें, से तत्थ अयुन्छिए 9 बहु सममव श्ुंजिज्जा वा 
पइज्जा वा / ह 
--आचारांगसूत्र, २, १, ५, २६ 
स भिक्षुग्रामादी, भिक्षार्थ प्रविष्टो यदि पुनरेव॑ विजानीयात्‌ यथाष्त्र 
गृहे श्रमणादिः कश्चित्प्रविष्ट:, तं च पूर्व प्रविष्टं प्रेक्ष्य दातृ-प्रतिग्राहका 
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समाधानान्तराय भयान्‍न तदालोकं तिष्ठेत्‌ू, नापि तन्नेर्गमद्वारं प्रति 
दातृ-प्रतिग्राहकासमाधानान्तराय भयात्‌, किन्तु स भिक्षुस्तं श्रमणादिकं 
भिक्षार्थमुपस्थितं 'आदाय”' अवगम्यैकान्तमपक्रामेत्‌ अपक्रम्य चान्येषां 
चानापाते-विजने5संलोके च संतिष्ठेत्‌, तत्र च तिष्ठतः स गृहस्थः “से” 
तस्य भिक्षोश्चतुर्विधमप्याहारमाहत्य दद्यात, प्रयच्छेश्चैतद्‌ ब्रूयाद्‌ यथा 
यूयं बहवो भिक्षार्थमुपस्थिता अहं च व्याकुलत्वान्नाहारं 
विभजयितुमलमतो | हे आयुष्मन्ताः श्रमणाः! अयमाहारश्चतुर्विधो5पि 
'भ युष्मभ्यं सर्व जनार्थ मया निसृष्टोदत्तस्तत्साम्प्रतं॑ स्वरूच्या 
तमाहारमेकत्र वा भरुड्ध्व॑ परिभजध्व॑ वा विभज्य वा गृहणीतेत्यर्थ:, 
तदेवंविधं-आहारं उत्सर्गतो न ग्राह्मः दुर्भिक्षेवाध्ध्वान निर्गतादौ वा द्वितीय 
पदे कारणे सति गृहणीयात्‌ गृहीत्वा च नैवं कुर्याद्‌ यथा तमाहारं गृहीत्वा 
तृष्णीको गच्छन्नैवमुत्प्रक्षे यथा ममैवायमेकस्य दत्तोडपि 
चायमल्पत्वान्ममैवेकस्य स्याद्‌। एवं च मातृस्थानं संस्पृशेद्‌, अतो नैवं 
कुर्यादेति। यथा च कुर्यात्तथा च दर्शयति---स भिक्षुस्तमाहारं गृहीत्वा 
तत्र श्रमणाद्यान्तिके गच्छेदूु, गत्वा च सः 'पूर्वमेव” आदावेव तेषामाहारं 
'आलोकयेत्‌" दर्शयेत्‌ इदं च ब्रूयाद---यथा भो आयुष्मन्तः श्रमणादयः ! 
अयमशनादिक आहारो युष्मार्क सर्व जनार्थमविभकक्‍त एवं गृहस्थेन 
निसृष्टो--दत्तस्तद्यूयमेकत्र भुड्ध्व विभजध्व॑ वा, से” अथैनं साधुमेवं 
ब्रुवाणं कश्चिद्‌ श्रमणादिरेवं ब्रूयाद---यथा भो आयुष्मन्‌ श्रमण! 
त्वमेवास्माक॑ परिभाज्य, नैवं तावत्‌ कुर्यात्‌। अथ सति कारणे कुर्यात्‌ 
तदाइनेन विधिनेति दर्शयति। स भिक्षुविभाजयन्नात्मनः 'खद्धं-खटद्ध 
प्रचुरं-प्रचुरं, 'डागं' ति शाकम्‌ “ऊसकढं” ति उच्छितं वर्णादि गुणोपेत॑, शेष 
सुगमम्‌ यावद्‌ रूक्षमिति न गृहणीयादिति। अपि च 'सः भिक्षु: “तत्र' 
आहारेभ्मू्छितो5गृद्धोइनादृतो5नध्युपपनन. इति. एतान्यादर-- 
ख्यापनार्थमेकर्थिकान्युपात्तानि कथबज्चिद्भेदाद्वा व्याख्यातव्यानि इति, 
तदेव॑ प्रभूत सम॑ परिभाजयेत्‌। त॑ं च साधुं परिभाज्यं तं॑ कश्चिदेव॑ 
बूयादू---यथा आयुष्मन्‌ श्रमण! मा त्वं परिभाजय, किन्तु सर्व एव चैकत्र 
व्यवस्थिता वयं भोक्ष्यामहे पास्यामों वा, तत्र पर-तीर्थिके सार्द्ध न 
भनोकतच्यं। स्व-यूथैश्च पार्श्वस्थादिभिः सह साम्भोगिकः सहौघालोचनां 


दत्वा, भुउ्जानानामयं विधिः। तद्यथा नो आत्मन इत्यादि सुगममिति। 


553 रु >7%- 43 क्ण्क्ान्ज नह 
+खशाधारांव टीका, अजमेदय सनिति, पृष्ठ 5३6 


| शाए-मर्यादा २५१ 


किसी ग्राम या नगर में भिक्षा के लिए गए हुए साधु को यह ज्ञात हो जाए कि 
इस घर में दूसरा भिक्षु भिक्षार्थ गया हुआ है, तो साधु--दाता और याचक के 
असंतोष एवं अन्तराय के भय से उनके सम्मुख खड़ा न. रहे और न उस घर के द्वार पर 
ही ठहरे, परन्तु वह वहाँ से हटकर किसी एकान्त स्थान में चला जाए और जहाँ 
मनुष्यों का गमनागमन कम होता हो तथा दाता एवं याचक की दृष्टि भी न पड़ती हो, 
वहाँ जाकर खड़ा रहे। ऐसे स्थान पर स्थित साधु के पास आकर यदि वह गृहस्थ 
चतुर्विध आहार देकर कहे, 'हे आयुष्मान्‌ श्रमण! आज आप बहुत-से भिक्षुक मेरे 
द्वार पर भिक्षार्थ आए हैं, परन्तु मैं कार्य-विशेष में व्यस्त रहता हूँ, अत: आप सब को 
अलग-अलग बाँटकर देने में असमर्थ हूँ। इसलिए यह चतुर्विध आहार आप सब को 
इकट्ठा देता हूँ। आप सब अपनी इच्छानुसार एक साथ खा लें या बाँटकर खा लें। 
उत्सर्ग मार्ग में तो साधु उस आहार को ग्रहण न करें, परन्तु दुर्भिक्ष आदि के समय या 
मार्ग की थकावट की हालत में साधु उस भिक्षा को ले सकता है। उसे लेकर यदि साधु 
यह सोचे कि यह भिक्षा गृहस्थ ने मुझ को ही दी है और यह है भी थोड़ी इसलिए इसे 
मैं ही खा लूँ, तो वह कपट का सेवन करता है। साधु को ऐसा कार्य कदापि नहीं 
करना चाहिए। अतः उस भिक्षा को लेकर साधु अन्य भिक्षुकों के पास जाए और 
उन्हें दिखाकर यह कहे कि हे श्रमणो! गृहस्थ ने यह आहार हम सब के लिए 
सम्मिलित ही दिया है। अतः यदि आप चाहें तो हम सब साथ ही खा लें या परस्पर 
बाँटकर खा लें। यह सुनकर यदि वे यह कहें कि--हे आयुष्मन्‌ श्रमण! आप ही बाँट 
कर दे दो। उत्सर्ग मार्ग में तो साधु.इसे स्वीकार न करें, परन्तु अपवाद मार्ग में यदि 
उसे बाँटना पड़े, तो वह पदार्थों के प्रलोभन में आकर सुन्दर, सुवासित, स्निग्ध, रूक्ष 
और मनोज्ञ आहार अपने हिस्से में अधिक न रखे, परन्तु सब पदार्थों का सम विभाग 
करे। उस समय यदि वे यह कहें कि--हे आयुष्मन्‌ श्रमण! आप इसे न बाँटें। हम सब 
साथ-साथ खा लेंगे, तो साधु परतीर्थियों के साथ भोजन न करे। अपने यूथ के 
पार्श्वस्थ साम्भोगिक साधु के साथ आलोचना लेकर खा लें। परन्तु आहार करते 
समय साधु उस आहार में मूर्च्छित होकर अच्छे-अच्छे पदार्थ साथियों से अधिक न 
खाए, सबके साथ बराबर खाए। 


प्रस्तुत पाठ में अपवाद मार्ग में साधु को दूसरे भिक्षुओं के साथ प्राप्त हुई 
भिक्षा को बाँटकर देना कहा है। अतः अपवाद मार्ग में साधु भी अन्यतीर्थी एवं 
गृहस्थ को दे सकते हैं। जब साधु भी उन्हें अपवाद मार्ग में दे सकते हैं, तब 
यदि कोई गृहस्थ किसी गृहस्थ को दान देकर उसके धर्म की रक्षा करता है, 
तो उसे एकान्त पाप कैसे होगा? अतः निशीथसूत्र के पाठ का नाम लेकर 
गृहस्थ को अनुकम्पादान देने में एकान्त पाप बताना भारी भूल है। ह 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १०३ पर लिखते हैं, 'इण निशीथ 
ने पनरमें उद्देशे एहवों पाठ कह्मों छै-- 
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जे भिक्‍्खू सकित् अब थरुंजइ- थ्रुंजे तें वा साइज्जइ/ 
इहां कह्यो सचित्त आंबो भोगवे तो अने भोगवता ने अनुमोदे तो 
प्रायश्चित आवे। जो साधु भोगवतो हुवे तेहनें अनुमोदणो नहीं, तो गृहस्थ आंबो 
भोगवे तेहने साधु किम अनुमोदे? जो गृहस्थ रा दान ने साधु अनुमोदे तो 
तिणरा लेखे आंबो गृहस्थ भोगवे, तेहने पिण अनुमोदणो ।' 


आम्रफल वाले पाठ का दृष्टान्त देकर गृहस्थ के दान को एकान्त पाप में 
स्थापित करना मिथ्या है। सचित्त आम्र खाने में प्रत्यक्षतः जीवों की हिंसा 
होती है, इसलिए साधु उसका अनुमोदन नहीं कर सकता। सचित्त आग्र चाहे 
गृहस्थ खाए या साधु, साधु दोनों को बुरा समझता है, परन्तु गृहस्थ के दान में 
यह मान्यता घटित नहीं होती । यदि कोई गृहस्थ अनुकम्पा करके किसी गृहस्थ 
को अचित्त आहार एवं दधि आदि अचित्त पदार्थों का दान दे, तो उसमें कौन- 
से जीवों की हिंसा होती है? जिससे साधु अनुकम्पादान का अनुमोदन न करे। 
साधु हिंसा का अनुमोदन नहीं करता, परन्तु अनुकम्पा का अनुमोदन करता है। 
अस्तु, सचित्त आम्रफल का दृष्टान्त देकर दीन-हीन जीवों को अनुकम्पा बुद्धि 
से दान देने में एकान्त पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


विधि और निषेध 
यदि गृहस्थ को दान देने से पुण्य होता है, तो साधु उत्सर्ग मार्ग में 


गृहस्थ को दान क्‍यों नहीं देता ? और निशीथसूत्र में गृहस्थ को दान देने वाले 
साधु को प्रायश्चित्त क्यों कहा? 


गृहस्थ तथा अन्यतीर्थी पर अनुकम्पा लाकर दान देने से एकान्त पाप 
होता है, इसलिए निशीथसूत्र में साधु के लिए गृहस्थ को दान देने का निषेध 
नहीं किया है। परन्तु ज्ञान, दर्शन और चारित्र रूप विराट्‌ धर्म को छोड़कर 
अनुकम्पादान रूप साधारण पुण्य को ग्रहण करना साधु के लिए निषिद्ध कहा 
है। अनुकम्पादान का पुण्यलाभ तो गृहस्थ अवस्था में भी किया जा सकता है, 
परन्तु ज्ञान, दर्शन और चारित्र रूप धर्म का लाभ गृहस्थ अवस्था में पूर्णतः 
नहीं हो सकता। इसलिए गृहस्थ अवस्था का त्याग करके दीक्षा स्वीकार की 
जाती है। दीक्षित होने का उद्देश्य ज्ञान, दर्शन एवं चारित्र की उन्‍नति करना है। 
अतः उस प्रमुख उद्देश्य का परित्याग करके, साधारण पुण्य कार्य में प्रवृत्त 
होना साधु के लिए उचित नहीं है। यह कार्य उसकी उन्नति में बाधक है । यदि 
कोई रत्नों का व्यापारी रत्नों के व्यापार को छोड़कर पैसों के व्यापार में प्रदृत्त 
हो जाए, तो यह उसके लिए उद्दचित नहीं कहा जा सकता। यद्यपि पैसों के 


य्य़ (६5| बह कैट घाहा अ३ बह, ल्ा+ मि्ल्ति दे जज पल अमनपोक अरे व्यायार 
स्याचार मे कंथ टा ही नहीं, लाभ भी मिलता है, लेकिन रत्नों के व्यापार 
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दे 


में मिलने वाले लाभ के समक्ष वह सामान्य है। उसी तरह ज्ञान, दर्शन और 
चारित्र के महान्‌ लाभ को ठोकर मारकर, जो पुण्य के साधारण लाभ के कार्य 
में प्रवृत्त होता है, वह महान्‌ लाभ को त्यागकर साधारण लाभ का कार्य करता 
है। इस अपेक्षा से आगम में साधु को गृहस्थ को दान देने का निषेध किया है, 
परन्तु अनुकम्पादान एकान्त पाप है, इसलिए नहीं। 


यदि कोई यह तर्क करे कि 'गृहस्थ को दान देने से साधु के ज्ञान, दर्शन 
एवं चारित्र की उन्नति में क्या बाधा होती है? 


इसका समाधान यह है कि साधु को अपने शरीर-निर्वाह से अधिक 
भोजन लेना नहीं कल्पता। यदि साधु अन्यतीर्थी और गृहस्थ को अनुकम्पादान 
दे, तो उसे अपनी आवश्यकता से अधिक. आहार लाना पड़ेगा और 
आवश्यकता से अधिक आहार लेने पर उसकी निरवद्य भिक्षावृत्ति नहीं रह 
सकती। इस तरह चारित्र में बाधा उपस्थित होती है। और गृहस्थों एवं, 
अन्यतीर्थियों के साथ परिचय बढ़ने से दर्शन में गिरावट आ जाती है। इस 
कारण निशीथसूत्र में गृहस्थ को दान देने का निषेध किया है, एकान्त पाप 
जानकर नहीं। निशीथसूत्र में शिथिलाचारी साधु से अन्न, वस्त्र, कम्बल आदि 
लेने से साधु को प्रायश्चित्त कहा है। 

जे पिक्सू. पासत्थस्स अस्रणं.. पाणं. खाइम.. साइमं 
पाडिच्छइपाजडिच्छ॑ तं वा साइज्जइ / । 

जे भिक्‍खू पाय्रत्थस्य वर्त्थ वा पडिगहं वा कम्बलं वा प्ाय-परच्छ् 
वा पडिच्छइ- पडिच्छ॑ ते वा साइज्जइ/ े 

--निशीथसूत्र, उ. १४, सूत्र ७८ और ६० 

जो साधु पार्श्वस्थ साधु से अशन, पान, खाद्य, स्वाद्य ग्रहण करता है, या 
ग्रहण करते हुए को अच्छा समझता है, उसे प्रायश्चित्त आता है। 

जो साधु पार्श्वस्थ साधु से वस्त्र, पात्र, कम्बल और पाद-प्रोंछन ग्रहण करता 
है या ग्रहण करने वाले को अच्छा समझता है, उसे प्रायश्चित्त आता है। ,... 

इस पाठ में शिथिलाचारी साधु से जो साधु अशन-पान एवं वस्त्र आदि 
ग्रहण करता है या ग्रहण करने वाले को अच्छा समझता है, उसे प्रायश्चित्त का 
अधिकारी कहा है। यहाँ यह प्रश्न होना स्वाभाविक है कि साधु उक्त वस्तुएँ 
गृहस्थ से लेता है और गृहस्थ पार्श्वस्थ से निम्न श्रेणी का है। अतः जब गृहस्थ 
से उक्त वस्तुओं का लेना बुरा नहीं है, तब पार्श्वस्थ से लेने में दोष क्यों कहा 
है? इसका उत्तर यही है कि शिथिलाचारी साधु के साथ लेन-देन का अधिक 
संसर्ग रखने से संसर्ग दोष के कारण साधु स्वयं शिथिलाचारी हो सकता है। इस 
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संभावना के कारण ही निशीथसूत्र में शिथिलाचारी साधु से अन्न, वस्त्र आदि 
लेने-देने का निषेध किया है, एकान्त पाप जानकर नहीं। उसी तरह ज्ञान, दर्शन 
एवं चारित्र की उन्नति में अवरोध न हो, इसलिए उत्सर्ग-मार्ग में गृहस्थ एवं 
अन्यतीर्थी को दान देने का निषेध किया है, एकान्त पाप समझकर नहीं। 


उत्तराध्ययनसूत्र, अ. १, गाथा ३४ में साधु को ऐसे स्थानों में आहार 
करने का विधान है, जो चारों ओर से आवृत हो। इस विधान का अभिप्राय 
बताते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 


तत्रापि प्रतिच्छन्ने उपरि प्रावरणान्विते अन्यथा संपातिम सत्व 
संपात संभवात्‌ | संकटे पार्श्वतः कट-कुड्यादिना संकट द्वारे अटव्यां 
कुडड्ादिषु वा अन्यथा दीनादि याचने दानादानयोः पुण्य-बन्ध प्रद्वेषादि 
दर्शनात्‌ 


साधु को ऊपर से आच्छादित मकान में आहार करना चाहिए, अन्यथा उड़ने 
वाले जीव वहाँ आ सकते हैं। साधु को दीवार या चटाई के द्वारा चारों ओर से आवृत 
मकान में आहार करना चाहिए, अन्यथा दीन-दुःखी के मांगने पर देने से पुण्य और 
नहीं देने से विद्वेष होगा। 


यहाँ टीकाकार ने दीन-दुःखी जीवों को दान देने से पुण्य होना बताया 
है, एकान्त पाप नहीं। परन्तु ऐसे सामान्य पुण्य कार्य में साधु को प्रवृत्त होना 
उचित नहीं है। इसलिए साधु को खुले स्थान में भोजन करने का निषेध किया 
है। साधु स्वयं दीन-हीन जीवों को अनुकम्पादान नहीं देता । इसलिए यदि कोई 
उसमें एकान्त पाप कहे तो उन्हें भगवतीसूत्र का निम्न पाठ बताकर उनके भ्रम 
को दूर करना चाहिए-- 
निग्गंथं च णं गाहावइ कुल पिण्डवाय पडियाए अणुप्पविट्ठ॑ केई 
दोहिं पिण्डेहिं उव निमनन्‍्तेज्जा। एगं आउसो! अप्पणा भुंजाहि, एगं 
थराणं दलीयाहि। से यं त॑ पिण्डं पडिग्गाहेज्जा थेराय से अणुगवेसिय- 
व्वासिया जत्थेव अणुगवेसमाणे थेरे पासिज्जा तत्थेवाणुप्पदायव्वे सिया 
नो चेव ण॑ अणुवेसमाणे थेरे पासिज्जा तं॑ नो अप्पणा भुंजेज्जा, नो 
अन्नेसि दावए, एगंते अणावाए अचित्ते बहुफासए थण्डिले पडिलेहित्ता 
पमज्जित्ता परिट्ठावे सिया। 
दागी रा 
.. यदि गृहस्थ के घर भिक्षार्थ गए हुए साधु को कोई गृहरथ दो पिंड--लड्‌डू दे 
जार यह कहे, है आयुप्मन्‌ श्रमण! इनमें से एक आप खा लेना और दूसरा रशदिर 
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को देना ।' तब वह साधु दोनों लड्डुओं को लेकर स्थविर की गवेषणा करे और जहाँ 
स्थविर को देखे, वहाँ जाकर उन्हें एक मोदक दे दे। यदि खोज करने पर भी स्थविर 
न मिले, तो वह मोदक स्वयं न खाए और न अन्य साधु को दे, परन्तु एकान्त और 
बहुत प्रासुक स्थान का प्रमार्जन एवं प्रतिलिखन करके उसे वहाँ परठ दे। 


इस पाठ में कहा है, “गृहस्थ से स्थविर के लिए दानार्थ मिला हुआ 
मोदक स्थविर के नहीं मिलने पर साधु किसी अन्य साधु को न दे।' अतः 
भ्रमविध्वंसनकार के मत से साधु को देना भी पाप होना चाहिए। क्योंकि साधु 
स्थविर को देने के लिए मिला हुआ पिण्ड स्थविर से भिन्‍न दूसरे साधु को नहीं 
देता। यदि यह कहें कि साधु ने वह पिण्ड स्थविर को देने की प्रतिज्ञा से लिया 
है, इसलिए वह उस पिण्ड को अन्य साधु को नहीं देता, परन्तु साधु को देने 
में पाप नहीं है। इसी तरह साधु ने अपने एवं अपने सांभोगिक साधुओं के खाने 
के लिए गृहस्थ से भिक्षा ली है, दूसरे को देने के लिए नहीं। इसलिए वह 
अपना भिक्षान्न किसी ग्ृहस्थ या अन्यतीर्थी को नहीं देता। परन्तु गृहस्थ या 
अन्यतीर्थी को अनुकम्पादान देना एकान्त पाप नहीं है। अतः गृहस्थ या 
अन्यतीर्थी को अनुकम्पादान देने में एकान्त पाप कहना आगम-विरुद्ध है | 


दान देना शुभ कार्य है ह 
यदि साधु से भिन्‍न व्यक्ति को दान देने से पुण्यबन्ध होना कहीं मूल 
पाठ में लिखा हो तो बताएँ। 


दशवैकालिकसूत्र में साधु से भिन्‍न व्यक्ति को अनुकम्पादान देना पुण्य 
का कार्य कहा है। 
असणं पाणयं॑ वाबि खाइय॑ साइय तहा। 
ज॑ जाणिज्ज सुणिज्जा वा पुण्णह्ञ पयर्ड इयं।/ 
ते थवे भक्त-पाणं तु संजया ण॑ अकाप्पियं / 
दितियं पबलियाइक्खे न मे कप्पह् तारिसं।/ 
--दशवैकालिकसूत्र, ५, १, ४६-५० 
भिक्षा के लिए गया हुआ साधु, यदि यह जाने या सुने कि यह अशन, पान, 
खाद्य, स्वाद्य पुण्यार्थ बनाया गया है, तो उसे अपने लिए अकल्पनीय समझे | यदि 


कोई वह अन्न उसे देने लगे तो वह उसे कहे कि पुण्यार्थ बनाया हुआ अन्न मुझे लेना 
नहीं कल्पता | 


उक्त गाथा में साधु से भिन्‍न व्यक्तियों को देने के लिए बनाए गए अन्न 
को (पुण्यार्थ' कहा है। यदि साधु से भिन्‍न व्यक्ति को दान देने में एकान्त पाप 
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होता, तो यहाँ इस अन्न को पुण्यार्थ प्रकृत कैसे कहते ? अतः साधु से भिन्‍न 
व्यक्ति को दान देने में एकान्त पाप कहना गलत है। क्योंकि जिस घर में साधु 
से भिन्‍न व्यक्ति को दान देने के लिए आहार बनाते हैं, उस घर को टीकाकार 
ने शिष्ट घर कहा है-- 


पुण्यार्थ प्रकृत परित्यागे शिष्ट कुलेषु वस्तुतो भिक्षा या 
अवग्रहणमेव शिष्टानां पुण्यार्थमेव पाक प्रवृत्ते: | 

मूल पाठ के गूढ़ अभिप्राय को स्पष्ट करने के लिए प्रस्तुत टीका में शंका 
करते हुए लिखा है--'यदि साधु पुण्यार्थ बनाया हुआ अन्न नहीं लेता तो फिर 
वह शिष्ट लोगों के घरों में भिक्षा ले ही नहीं सकता। क्योंकि शिष्ट लोगों की 
पुण्यार्थ ही पाक में प्रवृत्ति होती है।” 

यहाँ टीकाकार ने साधु से भिन्‍न व्यक्ति को दान देने के लिए जिस घर 
में भोजन बनाया जाता है, उसे शिष्ट कहा है, एकान्त पापी नहीं। इससे यह 
स्पष्ट सिद्ध होता है कि साधु से भिन्‍न व्यक्ति को दान देने में एकान्त पाप 
नहीं, पुण्य भी होता है। अतः दीन-हीन जीवों को अनुकम्पादान देने में एकान्त 
पाप कहना मिथ्या है। 


सेवा करना धर्म है 


यदि श्रावकों की सेवा-भक्ति और दान-सम्मान करने का शुभ फल 
होता है, इसका कहीं मूल पाठ में वर्णन हो तो बताएँ। 


भगवतीसूत्र, श. २, उ. ४ के मूल पाठ में श्रावक की सेवा-भक्ति करने 
से शुभ फल होने का स्पष्ट उल्लेख किया है-- 
तहारुवे ण॑ थनन्‍ते/ स्मर्ण वा याहणं वा पज्जुवासमाणस्स कि 
फुला ? 

पज्जुवासणा णाण फला/ 

से ण॑ भनन्‍ते/ णाणे (कि फ़ले ? 

विण्णाण फले। 

से ण॑ भन्‍ते/ विण्णाणे कि फले ? 

पच्चक्खाण फले। 

से ग॑ भनन्‍ते/ पच्चक्खाणे।किं फले 2? 

संजय फले।/ 

से ण॑ं थन्‍ते/ संजने कि फले ? 

अणपणप्डय फले।/ एवं अपण्हए तव कले/ तवे वोदाण फले। 

वोदाणे आकिरिया फले / 

से ण॑ं भन्‍ते/ आकिरिया कि फला ? 


पज्जक्साण फला पण्णत्ा, योयमा।/ 
सिद्धि पज्जवसाण फला पण्णत्ा, योयया लव सित।२: मै, 


हे भगवन्‌! तथारूप के श्रमण-साधु और माहन--श्रावक की सेवा करने का 
क्या फल है? 


है गौतम! तथारूप के श्रमण-माहन की सेवा करने का फल शास्त्र---श्रवण 
है। शास्त्र अवण का फल पदार्थ-ज्ञान है। पदार्थ-ज्ञान का फल विज्ञान, विज्ञान का 
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फल प्रत्याख्यान, प्रत्याख्यान का फल संयम, संयम का फल आंश्रव निरोध, आश्रव 
निरोध का फल तप, तप का फल कर्म-क्षय, कर्म-क्षय का फल क्रिया का अभाव 
और क्रिया के अभाव का फल मोक्षप्राप्ति है। 


प्रस्तुत पाठ में जैसे तथारूप के श्रमण की सेवा करने का फल शास्त्र- 
श्रवण से लेकर मोक्षप्राप्तिपर्यन्त कहा है। उसी तरह माहन--श्रावक की सेवा 
का भी वही फल कहा है। अतः श्रावक की सेवा शास्त्र-श्रवण से लेकर 
मोक्षप्राप्ति तक का फल देने वाली है। यदि कोई यह कहे कि इस पाठ में 
'श्रमण और माहन की सेवा का फल कहा है, श्रावक की सेवा का नहीं।' 
उनका यह कथन यथार्थ नहीं है। क्योंकि श्रमण नाम साधु का है और माहन 
नाम श्रावक का है। इसलिए इस पाठ में दोनों की सेवा का फल कहा है। इस 
पाठ की टीका में टीकाकार ने भी “माहन” शब्द का श्रावक अर्थ किया है। 


श्रमण: साधुमाहनः श्रावकः । 
श्रमण नाम साधु का है और माहन नाम श्रावक का। 
इसके अतिरिक्त भगवतीसूत्र में लिखा है-- 


तहारूवस्स सयणस्स वा याहणस्स वा अन्तिए एययवि आरियं 
धम्यियं खुक्यणं सच्चा 


--भगवतीसूत्र, १, ७, ६२ 


इस पाठ में प्रयुक्त 'माहन” शब्द का टीकाकार ने श्रावक अर्थ किया है। 


माहणस्स त्ति माहन इत्येवमादिशति स्वयं स्थूल प्राणातिपातादि 


निवृत्तत्वाद्य: स माहनः । ५ व 0 के व लीक 


जो स्वयं स्थूल प्राणातिपात आदि से निवृत्त होकर दूसरे को नहीं मारने का 
उपदेश देता है, वह 'माहन' कहलाता है। 

वह पुरुष श्रावक है। क्‍योंकि जो स्थूल प्राणातिपात से निवृत्त है, वही 
आवक हैं। उस श्रावक की सेवा करने का फल शास्त्र-श्रवण से लेकर मोक्ष- 
प्राप्ति-पर्यन्त कहा है। श्रावक के धर्मोपदेश से अनेक जीवों ने अपना कल्याण 
किया है। जितशन्रु राजा ने सुबुद्धि नामक श्रावक के धर्मोपदेश से सम्यक्त्व अं 
बारह द्त का लाभ प्राप्त किया था। ऐसे श्रावक को कुपात्र कहना एवं अन्न आदि 
फ द्वारा उनकी सेवा करने में एकान्त पाप बताना नितान्त असत्य है। 
प्रवचचन-वात्सल्य 

स्पानागसूत्र के दशवें स्थान में प्रच्दचन॑ की वत्सलता से भविष्य में 
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कल्याण होना बताया है। टीकाकार ने प्रवचन-वात्सल्य का अर्थ करते हुए 
लिखा है-- 


अक्रष्टं प्रशस्त प्रयर्तं गा क्चनें आययः प्रवचन द्वादशांयम्‌/ तदाधारे 
वा संघस्तस्य वत्सलता वितकारिता प्रयलीकत्वादिनिरासेनेति प्रवचन 


वत्सलता तथा । | 
“स्थानांग, १०, १, ७५८ टीका 


सबसे उत्तम आगम को प्रवचन कहते हैं, वह प्रवचन द्वादशांग है। उस 
द्वादशांग के आधारभूत साधु, साध्वी, श्रावक और श्राविकाओं को प्रवचन कहते हैं। 
उनके विघ्न आदि को हटाकर उनका हित-संपादन करना 'प्रवचन-वत्सलता' है! 
इससे जीव का भविष्य में कल्याण होता है।. 


यहाँ साधु, साध्वी, श्रावक और श्राविकाओं का हित करना भावी 
कल्याण का कारण कहा है। इससे सिद्ध होता है कि साधु-साध्वी की तरह 
श्रावक-श्राविका का हित करना भी भावी कल्याण का हेतु है। इससे चतुर्विध 
संघ: की रक्षा होती है, जो शासन की रक्षार्थ परमावश्यक है। इसलिए 
उत्तराध्ययन सूत्र के अड्डावीसवें अध्ययन में सहधर्मी भाई का आहार-पानी 
द्वारा उचित सत्कार-सम्मान करना सम्यक्त्व के आठ आचारों में से एक 
आचार कहा है। वह गाथा यह है-- 


निर्योकिय निक्‍कोखिय ।निविविगिच्छ अयूदविज्ञीय / 
उक्बूह्. थिरीकरणं॑ _ कच्छलप्पभावणेल्ञे ते// . 
--5त्तराध्ययनसूत्र, २८, ३]॥ 


ये सम्यक्त्व के आठ आचार हैं--१. सर्वज्ञ-भाषित आमगम में देश से या सर्व 
से शंका नहीं करना, २, सर्वज्ञ-भाषित आगम से भिन्‍न शास्त्र की इच्छा नहीं 
करना, ३. साधु की निन्‍्दा एवं तप के फल में सन्देह नहीं करना, ४. कुतीर्थी को 
धनवान देखकर उसके धर्म को श्रेष्ठ एवं स्व-धर्म को निकृष्ट-नहीं मानना 
५. ज्ञान-दर्शन सम्पन्न पुरुष की प्रशंसा करना, ६. धर्माचरण करने में कष्ट पाते 
हुए पुरुष को धर्म में स्थिर करना, ७. अपने सहधर्मी भाई का आहार-पानी से 
यथोचित सत्कार करना और ८. अपने धर्म की उन्‍नति का सदा प्रयत्न करना | 


प्रस्तुत गाथा में सहधधर्मी भाई का आहार-पानी आदि के द्वारा उचित 
सत्कार करना सम्यक्त्व के आचार का पालन करना कहा है। इसलिए श्रावक 
की आहार-पानी आदि से सेवा करना एकान्त पाप नहीं, सम्यक्त्व के आचार 
का पालन करना है। इसमें कुछ व्यक्ति ऐसा कहते हैं कि 'सहधर्मी/ नाम साधु 
का है, श्रावक का नहीं। इसलिए साधु का आहार-पानी के द्वारा उचित 





सत्कार करना ही “सहधर्मी-वत्सलता” है, श्रावक का सत्कार करना नहीं। 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २६१ पर लिखते हैं--“अनें साधर्म्मी पिण 
साधु-साध्वीयां ने इज कह्मया छै। किणहिक देशे लोकरूढ़ भाषाइं श्रावकों ने 
साधर्म्मी कहि बोलाविये छै, ते रूढ़ भाषाइं नाम छे |" 

भ्रमविध्वेंसनकार का उक्त कथन एकान्त मिथ्या है। 'सहधर्मी' शब्द 
समान धर्म वाले व्यक्तियों का वाचक है। इसलिए साधु का सहधर्मी साधु 
और श्रावक का सहधर्मी श्रावक है तथा एक मान्यता रूप धर्म को लेकर साधु 
भी श्रावक का सहधर्मी है। प्रवचन की अपेक्षा से श्रावक का सहधर्मी साधु और 
श्रावक दोनों कहा है। 

पवयण संघे ययरो ललिंगे, रयहरण युहफत्ती / 
व्यवहार भाष्य, उ. २, गाथा १५ 

'पवयण* त्ति प्रवचनतः सहधर्मिकः संघ मध्ये एकतरः श्रमणः 
श्रमणी:, श्रावकः, श्राविका चेति। लिंगे तु लिगितः साधर्मिकः रजोहरण 
मुहपोतिका युक्त: । 
... साधु-साध्वी, श्रावक और श्राविका--इनमें से कोई भी प्रवचन के द्वारा 
साधर्मिक होता है। 

उक्त भाष्य और उसकी टीका में प्रवचन के द्वारा श्रावक को भी 
साधर्मिक कहा है। इसी व्यवहार भाष्य की पन्द्रहवीं गाथा की टीका में लिंग 
और प्रवचन के द्वारा साधर्मिकों की चतुर्भगी कही है। 

तथा प्रवचनतः साधमिक्रोी न पुनः लिंगे, लिंगतः एफ द्वितीय: के ते 
एक्थूता इत्याह--- 

दश भवन्ति सशिखाकाः अमुण्डितशिरस्काः श्रावका इति गम्यते |” 
श्रावका हि दर्शनव्रतादि प्रतिमा भेदेन एकादश विधा: भवन्ति। तत्र दश 
सकेशाः एकादश प्रतिमा प्रतिपन्‍नस्तु लुंचित शिराः श्रमणभूतो भवति। 
ततस्तद्‌ व्यवच्छेदाय सशिखाक ग्रहणं एते दश सशिखाकाः श्रावकाः 
प्रवचनतः साधर्मिका भवन्ति। तेषां संघान्तर्भूतत्वात्‌ न तु लिंगं तो 
रजोहरणादि लिंग रहितत्वात्‌ | ४ 


“व्यवहार भाष्य, गाथा १४ टीका 


जो प्रवचन के द्वारा साधर्मिक है और लिंग के द्वारा नहीं है, वह दूसरे भंग का 
स्वामी है। 


वह कौन है? 





३ सेवा करना धर्म है २२१ 


जिसका सिर मुण्डित नहीं है, जो शिखाधारी है, वे दस प्रकार के श्रावक दूसरे 
भंग के स्वामी हैं। दर्शन-व्रतादि और प्रतिमा के भेद से श्रावक ११ प्रकार के होते हैं। 
उनमें १० शिखाधारी और ग्यारहवाँ लुन्चित केश वाला साधु के सदृश होता है। 
उसकी व्यावृत्ति के लिए दूसरे भंग में दस शिखाधारी श्रावक कहा है। ये दस 
शिखाधारी श्रावक प्रवचन से साधर्मिक होते हैं। वे चतुर्विध संघ में माने जाते हैं। 
इसलिए प्रवचन से साधर्मिक हैं, परन्तु लिंग से नहीं। क्योंकि उनके रजोहरण एवं 
मुखवस्त्रिका नहीं हैं। 


यहाँ टीकाकार ने प्रवचन के द्वारा श्रावक को भी साधर्मिक कहा है। 
इसलिए श्रावक भी श्रावक का साधर्मिक है। अतः उसकी वत्सलता करना, 
प्रवचन-वत्सलता रूप सम्यक्त्व के. आचार का पालन करना है, एकान्त पाप 
नहीं। इसलिए श्रावक की वत्सलता करने में एकान्त पाप की प्ररूपणा करना 
आगम-विरुद्ध है। 
सहधर्मी को भोजन कराना पाप नहीं है 


भगवततीसूत्र में अपने से श्रेष्ठ सहधर्मी भाई को भोजन कराना पौषध- 
धर्म की पुष्टि करने वाला कहा है। 


तए ग॑ अमन्‍्हे त॑ विप्रं॑ असर्ण पार्ण खाइमं साइमें आसएमाषा 
विस्तपाएपाणा परियाएयाणा परियुजेयाणा पक्खिय पोसहं पाडिजायरमाणा 
विहरिस्सायो / द 
“भगवती, १२, १, ४३८ 
शंख श्रावक ने कहा--हे देवानुप्रिय! आप विपुल अशन, पान, खाद्य और 
स्वाद्य पदार्थ तैयार कराएँ। हम लोग चतुर्विध आहार कर पौषध करेंगे। 
इस पाठ से सहधर्मी भाई को भोजन कराना पौषध धर्म का पोषक माना 
है। इसलिए श्रावक को भोजन कराकर उसकी धर्म में श्रद्धा बढ़ाना एकान्त 
पाप नहीं, किन्तु पौषध धर्म का परिपोषक है। यदि कोई यहाँ तर्क करे कि 
पौषध में आहार का त्याग करने का विधान है, फिर यहाँ आहार करके पौषध 
करना कैसे कहा ? इस तर्क का समाधान देते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 
इह किल पौषध॑ पर्व दिनानुष्ठानमू, तच्च द्वेधा इष्टजन 
भोजनदानादि-रूपमाहारपौषधज्च तत्र शंख: इष्टजन भोजनदानादिरूप॑ 
पौषध॑ कर्तुकामः यदुक्‍्तवांस्तद्दर्शयतेदमुक्तम्‌ | 
--भगवती, १२, १, ४३८ टीका 
पर्व के दिन धमनिष्ठान करना पौषध कहलाता है, वह दो प्रकार का है-- 
१. अपने इृष्ट जन को भोजन कराना और २. आहार का त्याग करना। इसमें से इष्ट 
२२२ सद्धर्म मण्डनम्‌ ह#ः 





जन को भोजन देने रूप पौषध करने का जो शंख ने कहा था, उसे बताने के लिए यह 
पाठ आया है। 

प्रस्तुत पाठ और उसकी टीका में इष्ट जनों को भोजन कराना पौषध 
धर्म का परिपोषक कहा है। अतः श्रावक को भोजन देकर पौषध धर्म की पुष्टि 
कराने में एकान्त पाप कहना भयंकर भूल है। 

आचार्यश्री जीतमलजी ने प्रश्नोत्तर सार्ध शतक के १५वें प्रश्नोत्तर में 
लिखा है-- 


भगवती शतक १२, उद्देशा पहले शंख पोखली कह्मो जीमी ने पोसह 
करस्यां ते किम इति प्रश्न? 


उत्तर--भगवती शतक ७, उद्देशा २ बारह व्रतों में ए ग्यारहवाँ व्रत रो 
नाम 'पोसहोववासे” कह्मयो, ते माटे जीमि ने पाँच आख़वना त्याग ते धर्मनी 
पुष्टि माटे पोसह कद्मों ते व्रत दशमो छै, पिण ग्यारमो नहीं ।” 


प्रस्तुत प्रश्नोत्तर में आचार्यश्री जीतमलजी ने भगवती के पाठ का 
अभिप्राय बताते हुए भोजन कर के पांच आश्रव का त्याग करने को धर्म की 
पुष्टि में कहा है। इसलिए अपने सहधर्मी भाई को पाँच आश्रव का त्याग कराने 
के लिए आहार-पानी देने या भोजन कराने में एकान्त पाप कहना 
भ्रमविध्वंसनकार का अपने कथन से भी विरुद्ध सिद्ध होता है। 





£ सेवा करना धर्म है. २२३ 


प्रतिमाधारी को दान देना पाप नहीं 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १०४ पर प्रतिमाधारी श्रावक को 
आहार देने में एकान्त पाप की स्थापना करते हुए लिखते हैं-- 


'केतला एक एहवो प्रश्न पूछे, जे पडिमाधारी श्रावक ने दीधां काइं हुवे ? 
तेहनो उत्तर--पडिमाधारी पिण देशव्रती छै। तेहना जेतला-जेतला त्याग छै, ते 
तो व्रत छै। अनें पारणे सूझता आहार नो आगार अब्रत छै, तो अव्रत सेवे छै, ते 
पडिमाधारी | तेहने धर्म नहीं तो जे अव्रत सेवावन वाला ने धर्म किम हुवे ? 
गृहस्थ रा दान ने साधु अनुमोदे तो प्रायश्चित्त आवे, तो पड़िमाधारी श्रावक 
पिण गृहस्थ छै। तेहना दान अनुमोदन वाला नें ही पाप हुवे, तो देण वाला ने 
धर्म किम हुवे ?” 


ग्यारहवीं प्रतिमा को धारण करने वाला श्रावक अठारह पापों का सम्पूर्ण 
रूप से त्यागी, दशविध यति धर्मों का अनुष्ठान करने वाला एवं बिल्कुल साधु 
के सदृश है। वह पवित्र आत्मा एवं सुपात्र है। इसलिए आगम में उसे 
श्रमणभूत--साधु के सदृश कहा है। इसका आचार-विचार प्रायः साधु के 
समान होता है। अतः उसे आहार देने से एकान्त पाप होता है, ऐसा कथन 
आगम-विरुद्ध है! यदि ग्यारहवीं प्रतिमा स्वीकार करने वाले श्रावक को सूझता 
प्रासुक आहार देना, यदि एकान्त पाप का कार्य होता है, तो तीर्थकर उसे 
सूझता आहार लेने का विधान क्‍यों करते ? क्योंकि तीर्थंकर एकांत पापरूप 
कार्य का विधान नहीं करते, निषेध करते हैं। अतः ग्यारहवीं प्रतिमा से सम्पन्न 
श्रावक का शुद्ध आहार लेना और उसे विशुद्ध आहार देना, दोनों ही धर्म के 
कार्य हैं, एकान्त पाप के नहीं। 


कुछ व्यक्ति ऐसा भी कहते हैं, “ग्यारह प्रतिमाओं का तीर्थंकर देव ने 
विधान नहीं किया है, किन्तु ये प्रतिमाएँ श्रावकों की कपोलकल्पित हैं।” परन्तु 
यह कथन नितान्त असत्य है। ये ग्यारह प्रतिमाएँ श्रावकों द्वारा कपोल-कल्पित 
नहीं, तीर्थकर भगवान द्वारा प्ररूपित हैं। दशाश्रुतस्कंध में इसका स्पष्ट रूप से 
विधान किया है। 


२२४५ सद्धर्म मण्डनम्‌. सिलिललनधस सा या 





सुयं गे आउसं:/ तेणं भयवया एक्यक्खाय॑ इह खत थेरेहिं भयवन्तेहिं 
एगारस उवासय पडियाओ पण्णताओ। --दशाश्रुतस्कंध, अध्ययन ६ 

सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से कहते हैं, हे आयुष्मन्‌! इस जिन आगम में स्थविर 
भगवन्तों ने जिस प्रकार श्रावकों की ग्यारह प्रतिमाएँ बताई हैं, उसी प्रकार तीर्थंकर 
भगवान ने भी कही हैं, यह मैंने सुना है। 


इस पाठ में ग्यारह प्रतिमाओं का तीर्थंकर देव के द्वारा विधान किया 
जाना कहा है। अतः उन्हें श्रावकों की कपोलकल्पना बताना एकान्त मिथ्या है। 
उपासकदशांगसूत्र में आनन्द श्रावक ने कहा है--'मैंने इन प्रतिमाओं का आगम 
एवं कल्प के अनुसार पालन किया है।/ 

तएणं से आणंदे सयणोवासए उदासय पडिमाओ उकसंपजिताणं 
विहर्‌इ। पढये उवासय- पाडियं अहासुत्त, अह्मकप्पं; अल्ायरग, अह्मतच्चं 
समय काएण फासेइ पालेइ सोहड़ तिरइ कित्तए आरोहेइ / 

--उपासकदशांगसूत्र, अ. १ 

अहसुत्तं त्ति सूत्रानतिक्रमेण, यथाकल्पं प्रतिमाचारानतिक्रमेण, 
यथामार्ग  क्षपोयशमभावानतिक्रमेण, यथातत्त्वं॑ दर्शन प्रतिमेति 
शब्दस्यान्वर्थनतिक्रमेण । ] 

--उपासकदशांग, १ टीका 

इसके अनन्तर आनंद श्रावक उपासक प्रतिमा को स्वीकार करके विचरने 
लगा। उसने पहली उपासक प्रतिमा को सूत्रानुसार, कल्पानुसार, क्षयोपशम 
भावानुसार और दर्शन प्रतिमा के शब्दार्थ के अनुसार ग्रहण किया। उसके पश्चात्‌ 
उपयोग के साथ बार-बार प्रतिमाओं का परिशोध करके उनकी अवधि पूरी होने 
पर, वह थोड़ी देर तक ठहर जाता था। पारणे के दिन अपने अनुष्ठान का कीर्तन 
करता हुआ, वह यह कहता---इस प्रतिमा में अमुक कार्य किया जाता है, इसका 
मैंने सूत्रानुसार एवं कल्पानुसार अनुष्ठान किया है। इस प्रकार आनंद उपासक ने 
तीर्थंकर की आज्ञा के अनुसार प्रथम प्रतिमा का आराधन किया। शेष दस प्रतिमाओं 
का भी उसने इसी प्रकार आराधन किया । 

इस पाठ में यह बताया है कि आनन्द श्रावक ने आगम के अनुसार 
प्रतिमाओं के आचार का पालन किया। इस कथन से प्रतिमाओं का आगमोक्त 
होना स्पष्ट सिद्ध होता है। यदि ये प्रतिमाएँ श्रावकों की कपोलकल्पना से 
कल्पित होतीं, तो उक्त पाठ में उनका आगम के अनुसार पालन करना कैसे 
कहा जाता? अतः इन प्रतिमाओं को श्रावकों की कपोलकल्पना बताकर 
ग्यारहवीं प्रतिमा स्वीकार करने वाले श्रावकों को सूझता--शुद्ध-निर्दोष आहार 
देने में एकान्त पाप कहना सर्वथा आगम-विरुद्ध है। 
हि 8  प्रतिमाधारी को दान देना पाप नहीं २२४ 


प्रतिमाधारी का स्वरूप 


'यारहवीं प्रतिमा को वारण करने वाले श्रावक को दस यति- धर्म पालन 

करने और साधु की तरह भण्डोपकरण रखने की आयम में कहीं आज्ञा दी हो, 
वह पाठ बताएँ। ह 

दशाश्रुतस्कंध में 'यारहवीं प्रतिमा को धारण करने वाले श्रावक को 


दशविध यति-धर्म के अनुष्ठान करने और साधु की तरह भण्डोपकरण रखने 
की आज्ञा दी है। 


जल्यवर एककरारसफ पएकस्पपलिया पव्वक्षय्यस़्ह्फ भव जब 
उडिडपरतं से पक ते भदति/ से कं छ्खु्ण्डए दा ठुद्चण्फि दा 
गहिक्ायार पंडय 3 व्त्को जश्सि प्रयदावं निय॑ंधव इम्से प्ण्फ्ल्ले तं 
स्रम्यं कराए फासेयपो, 4 उच्तो छुम-ग्याए पेहकावों दटूतय 
तसे- प्रपे एद्ट्ठृफयं रीएज्जां प्ाहट्ठ फार्य एीएज्ज /लिश्च्छ क्र्फ्यं 
कट्टर सैएजज सति +रक्कगेजजट संजकमयेत परिक्क्रयेज्ज को उ्ज्जुयं 
ग्रच्छेज्ज 


दशाशुतस्कन्ध, अ. ६ 
> | 'यारहवीं उपासक प्रतिमा तर वर्णन करते हैं। इसमें प्रविष्ट श्रावक को 
धर्मों में रूचि 





वहाँ के लिए समझना चाहिए, जहाँ दूसरा मार्ग न हो। परन्तु जहाँ दूसरा मार्ग हो, 
वहाँ प्राणि-संकुल मार्ग से जाना उचित नहीं है। 

प्रस्तुत पाठ में ग्यारहवीं प्रतिमा को स्वीकार करने वाले श्रावक को 
दशविध यति-धर्मो का अनुष्ठान करने और उसके लिए साधुओं के समान 
भण्डोपकरण रखने की स्पष्ट आज्ञा दी है। अतः उक्त प्रतिमाधारी श्रावक 
दशविध यति-धर्म का परिपालक पतवित्रात्मा एवं सुपात्र है। इसे कुपात्र कहकर 
पारणे के दिन इसे सूझता आहार देने में एकान्त पाप बताना, आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है | 


कुछ व्यक्ति ऐसा कहते हैं--'इन ग्यारह प्रतिमाओं में जितना-जितना 
त्याग है, वह सब तीर्थंकर और गणधरों की आज्ञा में है, परन्तु उनमें जो 
आरंभादि अंश शेष हैं, वह उन सब की आज्ञा में नहीं है। सातवीं प्रतिमा में 
सचित्त का त्याग है, परन्तु आरम्भ का नहीं। अतः जैसे इसमें सचित्त का त्याग 
भगवान्‌ की आज्ञा में है और आरम्भ करने का आगार भगवान्‌ की आज्ञा में 
नहीं है। उसी तरह ग्यारहवीं प्रतिमा में तपस्या करना और दशविध यति-धर्म 
का अनुष्ठान करना भगवान्‌ की आज्ञा में हैं, परन्तु साधु के समान वेश 
बनाना, निर्दोष आहार लेना एवं भण्डोपकरण रखना इत्यादि कार्य वीतराग की 
आज्ञा में नहीं हैं। ग्यारहवीं प्रतिमा को धारण करने वाला श्रावक इन कार्यो को 
अपनी इच्छा से करता है, अत: उसका साधु 'के समान वेश बनाना, 
भण्डोपकरण रखना एवं पारणे के दिन सूझता आहार लेना--ये सब एकान्त 
पाप में हैं, धर्म या पुण्य में नहीं।' 

आगमम में जैसे साधु के पॉच कल्पों का विधान है--१. स्थितकल्पी, 
२. अस्थितकल्पी, ३. जिनकलल्‍्पी, ४. स्थविरकल्पी और ५. कल्पातीत, उसी 
तरह ग्यारहवीं प्रतिमा का भी विधान है। जैसे साधु के पाँचों कल्प जिन-आज्ञा 
में हैं, उसी तरह ग्यारहवीं प्रतिमा का कल्प भी वीतराग की आज्ञा में है। 


ग्यारहवीं प्रतिमा में स्थित श्रावक के लिए साधु के समान वेश बनाने, 
धार्मिक भण्डोपकरण रखने और पारणे के दिन शुद्ध-निर्दोष आहार लेने का 
दशाश्रुतस्कंध में विधान किया है। उस विधानानुसार वह साधु के समान वेश 
बनाता है, धार्मिक उपकरण रखता है और पारणे के दिन शुद्ध-निर्दोष आहार 
लेता है, अपनी इच्छा से नहीं। इसलिए इन कार्यो में एकान्त पाप कहना 
सर्वथा अनुचित है। 


सातवीं प्रतिमा में जो आरम्भ का त्याग नहीं होता, उसका दृष्टान्त 
देकर ग्यारहवीं प्रतिमा में भण्डोपकरण रखने को आज्ञा बाहर कहना अनुचित 
है। क्योंकि सातवीं प्रतिमा में आरम्भ करने का आगम में विधान नहीं है। 


प्रतिमाधारी का स्वरूप २२७ 





.. २२८५ सद्धर्म मण्डनम्‌ 


इसलिए सातवीं प्रतिमा वाले श्रावक का आरम्भ करना आगम के अनुसार 
नहीं, अपनी इच्छा के अनुरूप है। परन्तु ग्यारहवीं प्रतिमा में साधु के समान 
वेश बनाना, धार्मिक भण्डोपकरण रखना और पारणे के दिन शुद्ध-निर्दोष 
आहार ग्रहण करना, आगम की आज्ञा के अनुसार है; अपनी इच्छा के अनुरूप 
नहीं। अतः यह सातवीं प्रतिमा वाले के आरम्भ के समान एकान्त पापमय नहीं 
है। सातवीं प्रतिमा में (आरंभे अपरिण्णाते भवइ” यह पाठ आया है। इसका अर्थ 
यह है--'सातवीं प्रतिमा वाला श्रावक आरम्भ का त्याग नहीं करता है।इस 
पाठ में उसके आरम्भ करने का विधान नहीं किया है, सिर्फ उल्लेख मात्र 
किया है। यदि इस पाठ में विधान करते, तो ऐसा लिखते--'श्रावक को 
सातवीं प्रतिमा में आरम्भ करना चाहिए।” परन्तु ऐसा नहीं लिखा है। अतः 
सातवीं प्रतिमा वाले का आरम्भ आगम की आज्ञा से नहीं, अपनी इच्छा से है 
और वह उसमें पहले से ही विद्यमान है। परन्तु ग्यारहवीं प्रतिमा में साधु के 
समान वेश बनाना आदि कार्यों का आगम में विधान है और उस विधान के 
अनुसार वह उन कार्यों को करता है और ये सब क्रियाएँ श्रावक में पहले से 
विद्यमान नहीं हैं। परन्तु वह ग्यारहवीं प्रतिमा स्वीकार करने के बाद आगम की 
आज्ञा होने से इन्हें स्वीकार करता है। अतः आरम्भ का दृष्टान्त देकर ग्यारहवीं 
प्रतिमा स्वीकार करने वाले श्रावक के साधु तुल्य वेश बनाने, धार्मिक उपकरण 
रखने एवं पारणे के दिन शुद्ध-निर्दोष आहार लेने आदि में एकान्त पाप बताना 
भयंकर भूल है। 


प्रतिमाधारी का कल्प 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १०६ पर लिखते हैं---'तिवारे कोई 
कहे--जो पडिमाधारी ने दियां धर्म न हुवे तो दशाश्रुतस्कंध में इम क्यूं 
कह्यो--जे पडिमाधारी न्यातीलारे घरे भिक्षा ने अर्थ जाय, तिहां पहिला उतरी 
दाल अनें पछे उतरया चावल, तो कल्पे पडिमाधारी ने दाल लेणों, न कल्पे 
चावल लेवा" इत्यादि लिखकर इसके आगे लिखा है “इम कहे तेहनों उत्तर--ए 
कल्प नाम आज्ञा नो नहीं छै। ए कल्प नाम तो आचार नो छे। पडिमाधारी ने 
जेहवो आचार कल्पतो हुन्‍्तो ते बतायो। पिण आज्ञा नहीं दिधी इम जो आज्ञा 
हुवे तो अम्बड ने अधिकारे पिण एहवो कह्यो /” इत्यादि लिखकर अम्बड़ 
संन्‍्यासी के सम्बन्ध में आया हुआ पाठ लिखा और ग्यारहवीं प्रतिमावाले के 
आचार को आज्ञा-बाहर सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। 

अम्बड़ संन्यासी एवं अन्य परिव्राजकों के अधिकार में जो “कल्प” शब्द 
आया है, वह परिव्राजकों के शास्त्रों का कल्प है, वीतराग-आज्ञा का नहीं। 
उसी तरह वरुणनाग नत्तूया के अधिकार में जो यह कहा है--“जो मुझे पहले 





बाण मारेगा, उसी को मैं बाण मारूँगा" यह कल्प भी वरुणनाग नत्तूया की 
अपनी इच्छा का है, वीतराग-आज्ञा का नहीं। किन्तु ग्यारहवीं प्रतिमा वाले के 
अधिकार में जो “कल्प” शब्द आया है, वह तीर्थंकर द्वारा विधान किया हुआ 
कल्प है, उसकी अपनी इच्छा का नहीं। क्योंकि आगम में तीर्थंकर एवं गणधरों 
ने इसका विधान किया है। 

युय॑ं गे आउसं/ तेणं भगयवया एक्मक्खाय॑ं इह खलु थेरेहिं भयवन्तेहिं 
एगारस्स उवासय पडियाओ पण्णत्ताओं। 


प्रस्तुत पाठ में ग्यारह प्रतिमाओं का आचार तीर्थंकर एवं गणधरों द्वारा 
कथित है। इसलिए ग्यारहवीं प्रतिमा स्वीकार करने वाले का आचार-कल्प 
तीर्थकर-बोधित है, अपनी इच्छा का नहीं। अतः प्रतिमाधारी श्रावक के कल्प 
को ऐच्छिक बताकर, उसे वीतराग-आज्ञा से बाहर बताना आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है। 
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श्रावक के धर्मोपकरण पाप में नहीं हैं. 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्व॑सन, पृष्ठ ११४ पर भगवती, श. ७, उ. १ का 
पाठ लिखकर उसकी समालोचना करते हुए लिखते हैं--“अथ इहां पिण 
सामायक में श्रावक की आत्मा अधिकरण कही छै। अधिकरण ते छव काय रो 
शस्त्र जाणवो। ते माटे सामायक पोषा में तेहनी काया शस्त्र छै। शस्त्र तीखो 
किया धर्म नहीं। वली ठाणांग ठाणे दश अब्रत ने भाव शस्त्र कह्मो छै। ते 
सामायक में पिण वस्त्र, गेहणा, पूंजी आदिक उपकरण अने काया ए सर्व 
अव्रत में छै। तेहना यत्न कियां धर्म नहीं ।' 

भगवती, शतक ७, उ. १ में जैसे श्रावक की आत्मा को अधिकरण कहा 
है, उसी तरह भगवती, श. १६, उ. १ में साधु की आत्मा को भी अधिकरण 
कहा है। 

जीवे ण॑ थनन्‍ते/ आहारगे सरीर॑ निवक्तिए याणे कि अधिकरणी 
अधिकरणण वा पएच्छा 2 


ग्रोयया/ अधिकरणी वि अधिकरणं वि | 
से केणडेणं वा जाव अधिकरणं वि ? 
ग्रोयया/ पयाय॑ं पड़च्च से तेणडेगं जाव अधिकरणं वि / 
--भगवती, १६, १, ५६६ 


हे भगवन्‌! आहारक शरीर को उत्पन्न करता हुआ जीव अधिकरणी होता है 
या अधिकरण ? 


है गौतम! वह अधिकरणी भी होता है और अधिकरण भी। 
इसका क्‍या कारण है? 


है गौतम! आहारक शरीर को उत्पन्न करने वाला जीव प्रमाद की अपेक्षा से 
अधिकरणी भी होता है और अधिकरण भी। 

प्रस्तुत पाठ में प्रमत्त साधु की आत्मा को प्रमाद की अपेक्षा से अधिकरणी 
और अधिकरण कहा है। टीकाकार ने भी इसका यही अर्थ किया है-- 
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इहाहारक शरीरं संयमवतामेव भवति तत्र चाविरतेरभावेडपि 
प्रमादादधिकरणत्वमवसेयम्‌ | 


आहारक शरीर संयमधारी का ही होता है। यद्यपि उसमें अविरति नहीं है, 
तथापि प्रमाद के कारण उसे अधिकरण समझना चाहिए। 


स्थानांगसूत्र के दसवें स्थान में अकुशल मन, वचन और काय को भाव 
शस्त्र कहा है। प्रमाद की अपेक्षा से प्रमादी साधु के भी मन, वचन और काय 
अकुशल होते हैं। भगवतीसूत्र में प्रमादी साधु को आत्मारंभी, परारंभी और 
तदुभयारंभी कहा है। 


तत्थ ण॑ जे ते पमत्त॒संजया ते चुहं-जोय॑ पड़च्च णो आयारंपा, गो 
फ्ररंपा, गो तदुथयारंप्रा चेव/ अद्ुर्भ जोय॑ पड्च्च आयारंगा वि, परारंथरा 


वि, तदुभयारंथा वि, गो अपारंथा। 
पु --भंगवती १, १, १७ 


प्रमत्त साधु शुभ-योग की अपेक्षा आत्मारंभी, परारंभी और तदुभयारंभी 
नहीं, अनारंभी है। अशुभ योग की अपेक्षा वह आत्मारंभी, परारंभी और तदुभयारंभी 
है, अनारंभी नहीं। 


इस पाठ में प्रमादी साधु को अशुभ योग की अपेक्षा से आत्मारंभी, परारंभी 
एवं तदुभयारंभी कहा है और पूर्वलिखित भगवती के पाठ में प्रमत्त साधु की आत्मा 
को अधिकरण कहा है तथा स्थानांग के दसवें स्थान में दुष्प्रयुकत मन, वचन और 
काय को भाव शस्त्र कहा है। अतः भ्रमविध्वंसनकार के मत से प्रमत्त साधु को 
आहार आदि का दान देना शस्त्र को तीक्ष्ण करना कहना चाहिए, धर्म या पुण्य 
नहीं। परन्तु यहाँ यदि यह कहें, 'प्रमादी साधु को उसके प्रमाद की वृद्धि के लिए 
नहीं, प्रत्युत उसके ज्ञान, दर्शन और चारित्र की उन्नति के लिए दान देते हैं, 
इसलिए उसे दान देना शस्त्र को तीक्ष्ण करना नहीं है।” इसी तरह यहाँ भी यह 
समझना चाहिए कि श्रावक को उसके दोषों की अभिवृद्धि के लिए दान नहीं देते, 
प्रत्युत उसके ब्रतों को परिपुष्ट करने के लिए देते हैं। अतः श्रावक को दान देना 
एकान्त पाप या शस्त्र को तीक्ष्ण करना नहीं है। 


सामायिक एवं पौषध के समय श्रावक अपने धर्म का पालन करने के 
लिए प्रमार्जनिका--पूँजणी आर्दि धर्मोपकरण रखते हैं। उनको एकांत पाप में 
बताना अनुचित है। उपासकदशांगसूत्र में बिना प्रमार्जनज किए पौषधोपवास 
करने से श्रावक को अतिचार लगता है, ऐसा कहा है। अतः उस अतिचार की 
निवृत्ति एवं जीवों की रक्षा के लिए श्रावक प्रमार्जनिका आदि धर्मोपकरण रखता 
है, आरम्भ आदि कार्य के लिए नहीं। 
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तयाणतरं च ण॑ पोयरह्मोवगासस्स समणोवास्रए ण॑ पंच अइयारा 
जाणियव्वा न सयायरियव्वा, त॑ जला--अप्पाडिलेलिय-दुप्प्रडिलेहिय 
पसिज्जा-संथारे, अप्पपज्जिय-द्ुप्पमाज्जिय प्रिज्जा-संथारे: अप्पडि- 
लेडिय-द्ग॒प्पाडेलेलिय उच्चार-पासवणश्मि, अप्पयज्जिय-दुप्पयाज्जिय 

उच्चार-पासवणभूनि, पोसहरोववासस्स सममं अगणुपालणया / 
+-उपाशकदशांगसूत्र, अध्ययन १ 


श्रमणोपासक के पौषधोपवास व्रत के पाँच अतिचार हैं, जो जानने योग्य हैं, 
आचरण करने योग्य नहीं--१. शय्या-संथारे का प्रतिलेखन नहीं करना या भली- 
भाँति प्रतिलेखन नहीं करना २. शय्या-संथारे का प्रमार्जन नहीं करना या अच्छी 
तरह से प्रमार्जन नहीं करना, ३. उच्चार-पासवण भूमि का प्रतिलेखन नहीं करना 
या सम्यक्तया प्रतिलेखन नहीं करना। ४. उच्चार-पासवण भूमि का प्रमार्जन नहीं 
करना या सम्यक्तया प्रमार्जन नहीं करना। ५. पौषधोपवास व्रत का विधिवत्‌ पालन 
नहीं करना । कर 

पौषध व्रत के ये पांच अतिचार हैं। इन अतिचारों में प्रवृत्त नहीं होना 
आवश्यक है। इसलिए श्रावक सामायिक एवं पौषध में प्रमार्जनिका आदि 
धर्मोपकरण रखता है। यदि श्रावक इन्हें नहीं रखे, तो वह पौषध में शय्या- 
संथारा एवं उच्चार-पासवण भूमि का प्रमार्जन नहीं कर सकता और प्रमार्जन 
नहीं करने से पौषध व्रत में अतिचार लगता है। उसकी निवृत्ति के लिए श्रावक 
प्रमार्जनिका आदि धर्मोपकरण रखता है। अतः इन धर्मोपकरणों को एकान्त 
पाप में बताना अनुचित है। ग्यारहवीं प्रतिमा वाला श्रावक जो मुखवस्त्रिका, 
रजोहरण एवं पात्रादि धर्मोपकरण रखता है, वे भी व्रत पालन के लिए रखता 
है, अन्य स्वार्थ साधने के लिए नहीं। अतः धर्मोपकरण रखना उसके धर्म के 
लिए उपकारक हैं और उसके व्रत के अंगभूत हैं। उन्हें एकान्त पाप में कहना 
मिथ्या है। आगम में ग्यारहवीं प्रतिमा वाले के लिए धर्मोपकरण. रखने का 
विधान है। 


लुंच--सिरए यहित्तायारथंडयनेपत्था/ जारिय समणाएं -िर्गंधाणं 

धम्मे त॑ं धन्य कएण फासेमाणे पालेयाणे / १४: ३ “4 
--दशाश्रुतस्कंध, ६ 
ग्यारहवीं प्रतिमावाले श्रावक को केश-लोच करके, मुखवस्त्रिका आदि सभी 
धर्मोपकरण साधु के आचार का पालन करने के लिए रखने चाहिए और साधु के 


तुल्य वेश बनाकर श्रमण-निर्ग्रन्थ धर्म का शरीर से स्पर्श एवं पालन करते हुए 
विचरना चाहिए। 
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प्रस्तुत पाठ में एकादश प्रतिमाधारी को साधु के तुल्य आचार-पालनार्थ 
धर्मोपकरण रखने का विधान किया है और पौषधोपवास में अतिचार को हटाने के 
लिए प्रमार्जनिका आदि धर्मोपकरण रखना आवश्यक है। अतः श्रावक के 
धर्मोपकरणों को एकान्त पाप में बताना भयंकर भूल है। 


प्रमार्जनिका जीव-रक्षा के लिए है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ११५ पर लिखते हैं--'ए पूंजणी 
आदिक सामायक में राखे ते अब्रत में छै। ए तो सामायक में शरीर नी रक्षा 
निमित्त पूंजजी आदिक उपाधि राखे छै। ते पिण आपरी कचाई छै, परं धर्म 
नहीं। ते किम? जे पूंजणी आदिक न राखे तो काया स्थिर राखनी पड़े। अनें 
काया स्थिर राखण री शक्ति नहीं। माछरादिक रा फर्स खमणी आवे नहीं। ते 
माटे पूंजती आदिक राखे। माछरादिक पूंजी खाज खणे। ए तो शरीर नो रक्षा 
निमित्ते पूंजे, पिण धर्म हेतु नहीं। कोई कहे दया रे अर्थ पूंजे ते मिले नहीं। जो 
पूंजणी बिना दया न पले, तो अढ़ाई द्वीप बारे असंख्याता तिर्यच श्रावक छै। 
सामायक आदि ब्रत पाले छे। त्यांरे तो पूंजणी दीसे नहीं। जे दया रे अर्थ 
पूंजणी राखणी कह्ठे--त्यांरे लेखे अढ़ाई द्वीप बारे श्रावकां रे दया किम पले ?' 


पौषध व्रत में श्रावक अपने शरीर की रक्षा के लिए नहीं, प्रत्युत 
उपासकदशांगसूत्र के पाठ के अनुसार प्रमार्जन किए बिना होने वाले अतिचार 
को दूर करने के लिए प्रमार्जजी आदि उपकरण रखता है। अतः उन्हें शरीर- 
रक्षा का साधन बताकर अव्रत या एकान्त पाप में बताना मिथ्या है। 


प्रमार्जनी अपने शरीर की रक्षा का कोई प्रमुख साधन नहीं है। इसके 
बिना भी शरीर की रक्षा हो सकती है। परन्तु इसके बिना प्रमार्जन नहीं हो 
सकता और प्रमार्जन किए बिना श्रावक के पौषध व्रत में अतिचार लगता है। 
उससे निवृत्त होने के लिए पौषध में प्रमार्जनी रखना आवश्यक है। जो लोग 
इसे शरीर रक्षा का साधन मानकर पौषध में शरीर-रक्षार्थ उसे रखने का कहते 
हैं, उनके मत में पागल कुत्ते आदि से शरीर की रक्षा करने के लिए श्रावक को 
एक डंडा भी रखना चाहिए तथा अन्य साधन भी रखने चाहिए। अतः 
प्रमार्जनी को शरीर-रक्षा का साधन बताना नितान्त असत्य है। वस्तुतः 
प्रमार्जजी आदि धर्मोपकरणों के बिना दया नहीं पाली जा सकती। अतः जीवों 
की रक्षा के लिए उसे रखते हैं। 


भ्रमविध्वंसनकार ने अढ़ाई द्वीप के बाहर रहने वाले तिर्यच श्रावकों का 
उदाहरण देकर यह बताया है कि प्रमार्जनी रखे बिना भी जीवों की दया का 
पालन हो सकता है। परन्तु इनका यह कथन एकान्त मिथ्या है। क्योंकि अढ़ाई 
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द्वीप के बाहर रहने वाले तिर्यच श्रावक मनुष्य श्रावक की तरह बारह व्रतों का 
शरीर से स्पर्श एवं पालन करते हों, यह असंभव है। उनमें मनुष्य श्रावक की 
तरह बारह व्रतों का शरीर से स्पर्श एवं पालन करने की योग्यता नहीं है और 
आगम में कहीं ऐसा उल्लेख नहीं मिलता कि तिर्य॑ंच श्रावक मनुष्य श्रावक की 
तरह बारह व्रतों का शरीर से स्पर्श एवं पालन करते हैं। अतः तिर्य॑च श्रावक 
कई व्रतों में श्रद्धा रखने मात्र से बारह व्रतधारी माने जाते हैं, शरीर से स्पर्श 
एवं पालन करने से नहीं। ज्ञातासूत्र में नन्दन मनिहार के जीव मेढक को बारह 
व्रतधारी कहा है। यदि मनुष्य की तरह बारह व्रतों का शरीर से स्पर्श एवं पालन 
करने से तिर्यच श्रावक बारह ब्रतधारी होते, तो नन्‍दन मनिहार का जीव मेढक 
के भव में कदापि बारह व्रतधारी नहीं कहा जाता। क्योंकि मेढक योनि के जीव 
में मुनि को दान देने रूप बारहवें व्रत का शरीर से स्पर्श करने की योग्यता नहीं, 
है। उसमें आहार को सचित्त पदार्थ पर रखने एवं सचित्त पदार्थ से ढकने पर, 
जो अतिचार आता है, उसे हटाने की भी योग्यता नहीं है। तिर्यच श्रावक 
मनुष्य श्रावक की तरह पौषध व्रत का शरीर से स्पर्श और पालन करते हों, 
इसका आगम में कोई प्रमाण नहीं मिलता.। आगम में कहीं भी ऐसा नहीं लिखा 
है कि अमुक तिर्यच श्रावक ने पौषध व्रत का शरीर से स्पर्श एवं पालन किया, 
अतः तिर्य॑च श्रावक के पास प्रमार्जनी आदि धर्मोपकरण नहीं होने पर भी कोई 
क्षति नहीं है। परन्तु मनुष्य श्रावक तो सभी ब्रतों का शरीर से स्पर्श और पालन 
करता है, इसलिए बिना प्रमार्जन किए पौषध व्रत में आने वाले अतिचार को 
टालने के लिए मनुष्य श्रावक को पौषध ब्रत में प्रमार्जनी आदि धर्मोपकरण 
रखना आवश्यक है। 


जो व्यक्ति श्रावक के प्रमार्जनी आदि धर्मोपकरणों को शरीर-रक्षा का 
साधन बताते हैं, उनसे पूछना चाहिए कि आप प्रमादी साधु के रजोहरण, पात्र 
आदि धर्मोपकरणों को उनकी शरीर-रक्षा का साधन क्‍यों नहीं मानते ? यदि वे 
प्रमादी साधु के उपकरणों को शरीर-रक्षा का साधन मानें, तो फिर उनके मत 
में उनके वे उपकरण भी एकान्त पाप और अव्रत में ठहरते हैं। क्योंकि भगवती 
सूत्र में प्रमादी साधु को अशुभ योग की अपेक्षा आत्मारंभी, परारंभी एवं 
तदुभयारंभी कहा है और उस की आत्मा को अधिकरण कहा है। इसलिए 
भ्रमविध्वंसनकार के मत में प्रमादी साधु के रजोहरण, पात्र आदि धर्मोपकरण 
एकान्त पापरूप ठहरेंगे। यदि वे यह कहें कि प्रमादी साधु रजोहरण आदि 
उपकरण प्रमाद-सेवन और अपने शरीर की रक्षा के लिए नहीं, किन्तु जीव- 
रक्षा आदि धर्म के पालन करने हेतु रखते हैं, अतः उनके धर्मोपकरण एकान्त 
पाप में नहीं हैं। यही बात श्रावक के सम्बन्ध में भी समझनी चाहिए। श्रावक 
पौषध व्रत में होने वाले अतिचार की निवृत्ति और जीव रक्षा के लिए प्रमार्जनी 
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आदि धर्मोपकरण रखते हैं, अपने दोषों में वृद्धि करने एवं अन्य किसी स्वार्थ 
से नहीं। अतः श्रावक के धर्मोपकरणों को एकान्त पाप एवं अव्रत में बताना 
मिथ्या है। 


यह बात अलग है कि यदि प्रमादी साधु धर्मोपकरणों पर ममता-मूर्च्छा रखे 
और उनका अयतना से व्यवहार करे, तो उसको परिग्रह एवं आरंभ का दोष 
लगता है। उसी तरह यदि श्रावक भी प्रमार्जजी आदि धर्मोपकरणों पर ममत्व 
भाव रखे तथा उनका अयतना से व्यवहार करे, तो उसे भी परिग्रह एवं आरम्भ 
का दोष लगता है। परन्तु यदि वह उन धर्मोपकरणों को अममत्व भाव से 
यतनापूर्वक उपयोग में लेता है, तो वे उपकरण धर्म के सहायक हैं, आरंभ एवं 
परेग्रह के हेतु नहीं। अतः श्रावक के उपकरणों को एकान्त पाप में कहना आगम- 
विरुद्ध है। 





आवक के धर्मोपकरण पाप में नहीं हैं. २३५ 


धर्मोपकरण सुप्रणिधान हैं .. 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ११७ पर स्थानांगसूत्र, स्थान चार 
उद्देशा एक के पाठ का उदाहरण देकर लिखते हैं-- ; 

अथ इहां चार व्यापार कह्मया--१. मन, २. वचन, ३. काया.और चौथ * 
उपकरण। ए चारूं व्यापार सन्निपंचेन्द्रिय रे कह्मया | ए चारूं भुंडा व्यापार पिए 
१६ दंडक सन्निपंचेन्द्रिय रे कह्या। अने ए चारूं भला व्यापार तो एक संयति 
मनुष्यां रे इज कह्मा । पिण ओर रे न कह्मा | तो जोवोनी साधु रा उपकरण त्‌; 
भला व्यापार में घाल्या अने श्रावक रा पूंजणी आदिक उपकरण भला व्यापार 
में न घाल्या। ते माटे पूंजी आदिक श्रावक राखे ते सावद्य योग छै |” 

स्थानांगसूत्र का पाठ एवं टीका लिखकर इसका समाधान कर रहे हैं-- 


चउव्विह पणिहाणे--मन पणिह्णे, वय पणिह्मणे, काय प्रथिह्णे, 
उवयरण पणिह्ाणे / एवं नेर॒याणं जाव वेगाणियाणं। चउन्विहे सुप्पणिहाणे 
पण्णत्ते तं जहा--बण सुप्पणिह्णे, जाव उकयरण सुप्पणिल्लणे एवं संजय 
मपुस्साण 4व। चउव्विले द॒प्प्रणिह्माणे पण्णत्ते त॑ जहा--मण द्प्पणिहाणे 

जाव उकयरण।॥ एवं पज्चेन्दियाणं जाव वेयाणियाणंं / 
--स्थानांगसूत्र, ४७, १, २५४ 


प्रणिधानं प्रयोगः तत्र मनसः प्रणिधानं, आर्त-रौद्र-धर्मादिरूपतया 
प्रयोगो मनः प्रणिधानम्‌। एवं वाक्काययोरपि । उपकरणस्य लौकिक- 
लोकोत्तररूपस्य॒वस्त्र-पात्रादेः संयमासंयमोपकाराय प्रणिधानं प्रयोगः 
उपकरण प्रणिधानम्‌। एवमिति तथा सामान्यतस्तथा नैरयिकाणामिति। 
तथा चतुर्विशति दण्डक पठितानां मध्ये ये पज्चेन्द्रियास्तेषामपि 
वैमानिकान्तानामेवेति। एकेन्द्रियानां मनः प्रभूतीनाम॑ संभवेन प्रणिधाना 
संभवात्‌ | प्रणिधान विशेषः सुप्रणिधानम्‌ दुष्प्रणिधानज्चेति तत्सूत्राणि | 
शोभनं संयमार्थत्वात्प्रणिधानं मनः प्रभृतीनां प्रयोजन सुप्रणिधानमिति | 
इदं च सुप्रणिधानं चतुर्विशति दण्डक निरूपणायां मनुष्याणां तत्रापि 
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संयतानामेव भवति चारित्र परिणतिरूपत्वात्‌ सुप्रणिधानस्येत्याह एवं 
संजमे” इत्यादि दुष्प्रणिधान सूत्रम्‌ सामान्य सूत्रवत्‌ नवरं दुष्प्रणिधानं 
असंयमार्थ मनः प्रभुतीनां प्रयोगः इति। 

प्रयोग करने का नाम 'प्रणिधान' है। आर्त, रौद्र और धर्म आदि ध्यान करना 
मन-प्रणिधान कहलाता है। इसी तरह वचन और शरीर के प्रयोग को क्रमश: वचन 
और काय-प्रणिधान कहते हैं। उपकरण नाम वस्त्र-पात्र आदि का है। वह दो तरह 
का होता है---लौकिक और लोकोत्तर। उनका संयम और असंयम के लिए प्रयोग 
करना उपकरण-प्रणिधान कहलाता है। ये चारों प्रणिधान नारकी से लेकर 
वैमानिक देव तक के जीवों में होते हैं, एकेन्द्रियादि जीव, जो मनोविकल हैं, उनमें 
इनका व्यापार नहीं होता। प्रणिधान-विशेष को सुप्रणिधान और दुष्प्रणिधान कहते 
हैं। संयम पालनार्थ मन, वचन, काय और उपकरण का प्रयोग करना सुप्रणिधान है। 
यह सुप्रणिधान चतुर्विशति दण्डक के जीवों में केवल संयमधारी जीव को ही होता 
है, क्‍योंकि सुप्रणिधान चारित्र का परिणाम स्वरूप है। इसी तरह असंयम के लिए जो 
मन, वचन, काय और उपकरण का प्रयोग किया जाता है, वह दुष्प्रणिधान कहलाता 
है। यह पंचेन्द्रिय से लेकर वैमानिक देवपर्यन्त के जीवों को होता है। 


प्रस्तुत पाठ में संयमधारी जीवों के मन, वचन, काय और उपकरण को 
सुप्रणिधान कहा है। इसलिए देश से संयम के परिपालक श्रावकों का देश- 
संयम पालन के लिए, जो मन, वचन, काय और उपकरण का प्रयोग होता है, 
वह सुप्रणिधान है, दुष्प्रणिधान नहीं। अतः इस पाठ का नाम लेकर श्रावक के 
मन, वचन, काय एवं उपकरण के प्रयोग को दुष्प्रणिधान कहना आगम से 
सर्वथा विपरीत है। प्रस्तुत पाठ एवं उसकी टीका में संयत का सुप्रणिधान होना 
कहा है, वहाँ संयम पद से देश-संयत श्रावक और सर्व-संयत साधु दोनों का 
ही ग्रहण है, केवल सर्व-संयत का नहीं। अतः श्रावक अपने देश-संयम का 
पालन करने हेतु मन से धर्म-ध्यान ध्याता है, वचन से अ्हन्त एवं साधुओं का 
गुणानुवाद करता है, शरीर से साधु का मान-सम्मान करता है, उसे दान देता 
है और उपकरण से जीव-रक्षा आदि शुभ कार्य करता है, ये सब व्यापार 
सुप्रणिधान ही हैं, दुष्प्रणिधान नहीं। 

जो व्यक्ति उक्त चारों सुप्रणिधान एकमात्र साधुओं में ही होना मानकर 
श्रावक के उपकरण के व्यापार को दुष्प्रणिधान में मानते हैं, उन से पूछना 
चाहिए--श्रावक जो मन से धर्म-ध्यान ध्याता है, वचन से अर्हन्त, सिद्ध 
और साधु के गुणानुवाद गाता है और काय से साधु को मान देता है, उनका 
मान-सम्मान एवं सेवा-शुश्रूष करता है, उसे दुष्प्रणिधान में क्‍यों नहीं 
मानते ? यदि यह कहें कि ये सब व्यापार संयमपालन के लिए किए जाते हैं, 
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इसलिए दुष्प्रणिधान नहीं हैं। उसी तरह जो श्रावक संयम पालने के हेतु 
उपकरण का व्यापार करता है, वह भी दुष्प्रणिधान नहीं, सुप्रणिधान ही है। 
यदि उसके उपकरण के व्यापार को दुष्प्रणिधान कहते हैं, तो उसके पूर्वोक्त 
मन, वचन एवं काय के व्यापारों को भी दुष्प्रणिधान कहना होगा। परन्तु जैसे 
श्रावक का पूर्वोक्त मन, वचन एवं काय का व्यापार दुष्प्रणिधान नहीं है, उसी 
प्रकार संयमपालन के हेतु किया गया उपकरण का व्यवहार भी दुष्प्रणिधान 
नहीं है। 

यदि कोई यह कहे कि श्रावक के ये चतुर्विध व्यापार सुप्रणिधान हैं, तो 
उक्त पाठ में संयतियों के ही चतुर्विध सुप्रणिधान क्‍यों कहे ? तिर्यंच श्रावक के 
भी कहने चाहिए। तिर्यंच श्रावकों के पास धर्मोपकरण नहीं होते, इसलिए 
उपकरणों का सुप्रणिधान उनमें असंभव है। इसलिए उनमें चतुर्विध सुप्रणिधान 
नहीं कहे हैं। यद्यपि तिर्यच श्रावकों के भी मन, वचन और काय-व्यापार 
सुप्रणिधान होते हैं, तथापि उपकरण-व्यापार नहीं होने से यहाँ तिर्यच श्रावकों 
का कथन नहीं किया है। यह स्थानांगसूत्र का चतुर्थ स्थान है, इसलिए जिसके 
चारों व्यापार--मन, वचन, काय और उपकरण सुप्रणिधान होते हैं, उन्हीं का 
यहाँ कथन है। उक्त चारों सुप्रणिधान मनुष्य श्रावक एवं साधु के ही होते हैं, 
तिय॑च श्रावक के नहीं। यदि कोई यह कहे कि श्रावक असंयम का पालन करने 
के लिए भी मन, वचन, काय और उपकरण का प्रयोग करता है, अतः उसके 
ये व्यापार भी सुप्रणिधान में क्यों नहीं मानते ? 


श्रावक संयम पालन करने के लिए, जो मन, वचन, काय और उपकरण 
का प्रयोग करते हैं, उन्हीं व्रतों की अपेक्षा से वे देश-संयत माने जाते हैं, 
असंयम के हेतु उक्त चतुर्विध व्यापार का प्रयोग करने के कारण नहीं। अतेः 
उक्त चतुर्विध व्यापार जो संयमपालन के लिए होते हैं, वे ही सुप्रणिधान हैं, 
दूसरे नहीं। असंयम के लिए श्रावक के जो मन, वचन, काय और उपकरण का 
प्रयोग होता है, उसकी अपेक्षा वह असंयत माना जाता है और संयमपालन के 
लिए जो उक्त चार व्यापारों का प्रयोग होता है, उसकी अपेक्षा संयत समझा 
जाता है। अतः आमगम में श्रावक को संयतासंयत कहा है। संयतासंयत वही है, 
जो देश से संयमधारी है। और जिसके उक्त चतुर्विध व्यापार देश से संयम के 
उपकारी हैं। अतः संयम के उपकारार्थ जो श्रावक के उक्त चतुर्विध व्यापारों 
का प्रयोग होता है, वे सुप्रणिधान हैं और जो असंयत के लिए इनका प्रयोग 
होता है, वे दुष्प्रणिधान हैं। परन्तु भ्रमविध्वंसनकार सामायिक एवं पौषध में 
स्थित श्रावक के मन, वचन और काय को सुप्रणिधान और उसके उपकरण के 
व्यापार को दुष्प्रणिधान कहते हैं, यह इनका एकान्त व्यामोह है। यंदि 
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सामायिक और पौषध में स्थित श्रावक के उपकरणों का व्यापार दुष्प्रणिधान 
है, तो उसके मन, वचन और काय का व्यापार सुप्रणिधान कैसे हो सकता 
है? यदि मन, वचन और काय का व्यापार सुप्रणिधान है, तो उसका उपकरण 
का व्यापार दुष्प्रणिधान कैसे होगा? अतः सामायिक एवं पौषध में स्थित 
श्रावक के प्रथम तीन व्यापारों को सुप्रणिधान में और चौथे उपकरण के 
व्यापार को दुष्प्रणिधान में बताना आगम से सर्वथा विपरीत है। 


भ्रमविध्वंसनकार ने सुप्रणिधान के प्रसंग में प्रयुक्त संयति शब्द से 
केवल साधु को ही ग्रहण किया है, देश-संयति श्रावक को नहीं। ऐसी स्थिति 
में सामायिक एवं पौषध में स्थित श्रावक के मन, वचन और काय-व्यापार भी 
सुप्रणिधान में नहीं माने जायेंगे। क्योंकि उक्त पाठ में संयति के मन, वचन 
और काया के व्यापार को ही सुप्रणिधान कहा है, अन्य को नहीं। यदि उक्त 
पाठ में प्रयुक्त “संयत" शब्द से देश-संयति श्रावक का ग्रहण होना मान कर 
उसके प्रथम के तीन व्यापारों को सुप्रणिधान मानते हैं, तो उसके उपकरण के 
व्यापार को भी सुप्रणिधान मानना होगा। 
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अनुकम्यपा- अधिकार 


रक्षा करना अहिंसा है 
अभयदान सर्वश्रेष्ठ दान है 
भगवान महावीर क्षेमंकर थे 
जीव-रक्षा का उपदेश 

भू, नेमिनाथ ने जीव-रक्षा की 
हाथी ने शशक की रक्षा की 
“मत मार” कहना पाप नहीं 
साधु गृहस्थ के घर में न ठहरें 
साधु जीवन की इच्छा करता है 
.असंयम का निषेध 

आहार : संयम का साधन है 
नमिराज ऋषि 

शान्ति देना सावद्य कार्य नहीं 


उपसर्ग दूर करना पाप नहीं 
धन और जीव-रक्षा 
पथ-भूले को पथ बताना 
साधु आत्म-रक्षा कैसे करे ? 
साध्वाचार और जीव-रक्षा 
चुलनीप्रिय श्रावक | 
साधु अनुकम्पा कर सकता है 
त्रस जीव को बांधना-खोलना 
सुलसा के पुत्रों की रक्षा 
अभयकुमार 

जिनरक्षित और रयणा देवी 
भक्ति और नाटक 

सेवा और प्रताड़न 

शीतल लेश्या 





रक्षा करना अहिंसा है 


संसार में कुछ व्यक्ति ऐसे हैं, जो अहिंसा के यथार्थ अर्थ को नहीं 
समझते | इसलिए वे अनुकम्पा एवं जीवों की रक्षा करने की व्याख्या भी विचित्र 
ढंग से करते हैं। वे अहिंसा का केवल निषेधार्थक अर्थ करते हैं--जीव को नहीं 
मारना अहिंसा है। जो व्यक्ति जीवों को नहीं मारता, वह अहिंसा का परिपालन 
करता है, इसलिए वह धार्मिक है। परन्तु जो व्यक्ति मरते हुए प्राणियों को बचाने 
के भाव से हिंसा में प्रवृत्तमान व्यक्ति को उपदेश देकर उसे हिंसा करने से 
रोकता है और प्राणियों की रक्षा करता है, वह धर्म नहीं, अधर्म या पापकार्य 
करता है। भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १२० पर लिखते हैं-- 


*श्री तीर्थंकर देव पिण पोताना कर्म खपावा तथा अनेरा ने तारा नें अर्थ 
उपदेश देवे इम क्यूं छे। पिण जीव बचावा उपदेश देवे इम क्यो नहीं ।' 


तेरापंथ के निर्माता आचार्य श्री भीखणजी ने अनुकम्पादान की ढाल में 
इससे भी कठोर भाषा में लिखा है-- 


कई आज्ञानी इम कहे, छः काया रा काजे हो देवां धर्म उपदेश || 
एकन जीव ने समझावियां, मिट जावे हो घणां जीवांरा क्लेश।। 
छः काया रा घरे शान्ति हुवे, एहवा भाषे हो अन्य-तीर्थी धर्म ।। 
त्यां भेद न पायो जिन धर्म रो, ते तो भूल्या हो उदय आया अशुभ कर्म ।। 


“कुछ अज्ञानी व्यक्ति ऐसा कहते हैं कि वे छः काय के जीवों के घर में 
शान्ति होने के लिए धर्मोपदेश देते हैं। क्योंकि एक जीव को समझा देने से 
बहुत-से जीवों का क्लेश मिट जाता है। परन्तु छः काय के जीवों के घर में 
शान्ति होने के लिए उपदेश देना अन्यतीर्थियों का धर्म बताता है, जैन धर्म 
नहीं। अतः छः काय के जीवों के घर में शान्ति करने के लिए जो उपदेश देते 
हैं, वे जैन धर्म के रहस्य को नहीं समझते, वे भूले हुए हैं और उनके अशुभ 
कर्म का उदय है।' 

किसी मरते हुए प्राणी को बचाना तो दूंर रहा, परन्तु उसके लिए “मत 
मार” कहना भी पाप है। इसके लिए वे लिखते हैं-- 
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मत मार कहे उण रो रागी रे, तीजे करणे हिंसा लागी रे। 
मति मारण रो कट्मो नहीं, ते तो सावज जाणी वाय रे ।। 


'जो मनुष्य हिंसक के द्वारा मारे जाते हुए जीव को “मत मार” कहकर उसे 
बचाने का प्रयत्न करता है, वह तीसरे करण से हिंसा का पाप करता है।' 


“मत मार” इस भाषा को सावद्य--पापयुकत जानकर इसके बोलने का 
निषेध किया है।' 


परन्तु उक्त कथन यथार्थ नहीं है। जैन धर्म मत मार” कहकर प्राणी की 
रक्षा करने के कार्य को सावद्य नहीं कहता और जैन धर्म को जानने वाला कोई 
भी व्यक्ति इस सिद्धान्त का समर्थन नहीं कर सकता। कुछ व्यक्ति भोले- 
भोले लोगों के मस्तिष्क में भ्रान्त धारणा बैठाने के लिए ऐसा अनर्गल उपदेश 
देते हैं। अपने मत को पुष्ट करने के लिए ऐसे उदाहरण भी देते हैं। जैसे 
भ्रमविध्वंसनकार कहते हैं---'एक मनुष्य झूठ बोलता है, दूसरा झूठ नहीं 
बोलता और तीसरा सत्य बोलता है। इनमें जो झूठ बोलता है, वह एकान्त 
पापी है। जो झूठ नहीं बोलता वह एकान्त धर्मी है। परन्तु जो सत्य बोलता है, 
उसके भी दो भेद हैं--एक सावद्य सत्य बोलता है और दूसरा निरवद्य सत्य 
बोलता है। इनमें सावद्य सत्य बोलने वाला एकान्त पाप करता है और निरवद्य 
सत्यवक्ता धर्म करता है। इसी तरह एक मनुष्य हिंसा करता है, दूसरा हिंसा 
नहीं करता और तीसरा रक्षा करता है, इनमें जो व्यक्ति हिंसा करता है, वह 
एकान्त पापी है। जो हिंसा नहीं करता, वह एकान्त धर्मी है। परन्तु जो रक्षा 
करता है, उसके दो भेद हैं--एक हिंसा के पाप से बचाने के लिए उपदेश देता 
है और दूसरे हिंसक के द्वारा मारे जाने वाले प्राणी को बचाने के लिए नहीं 
मारने का उपदेश देता है। इसमें प्रथम व्यक्ति धर्म करता है और द्वितीय 
व्यक्ति एकान्त पाप करता है। क्योंकि मरते हुए प्राणी की रक्षा करना जैन धर्म 
का सिद्धान्त नहीं है।' 


भ्रमविध्वंसनकार ऐसा ही एक और दृष्टान्त देते हैं--“चोरी करने -वाले 
चोर को साधु धनी के माल की रक्षा के लिए चोरी नहीं करने का उपदेश नहीं 
देते, किन्तु उसे चोरी के पाप से बचाने के लिए उपदेश देते हैं। उसी तरह 
साधु कसाई के हाथ से मारे जाने वाले बकरे की प्राण-रक्षा के लिए उसे नहीं 
मारने का उपदेश नहीं देते, परन्तु कसाई को हिंसा के पाप से बचाने के लिए 
उपदेश देते हैं।' 


इस तरह भ्रमविध्वंसनकार अनेक तरह की कपोलकल्पना करके जैन 
धर्म के प्राणभूत रक्षा-धर्म का उन्मूलन करने का प्रयत्न करते हैं, परन्तु इनकी 
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ये सब कल्पनाएँ कपोल-कल्पित हैं, आगम से सर्वथा विरुद्ध हैं। कसाई के 
हाथ से मारे जाने वाले प्राणी के प्राणों की रक्षा के लिए उसे नहीं मारने का 
उपदेश देना सावद्य सत्य की तरह एकान्त पाप नहीं, धर्म का कार्य है। मरते 
हुए प्राणी की रक्षा करना जैन धर्म का प्रमुख उद्देश्य है। वास्तव में प्राणियों की 
रक्षा के लिए ही जैनागम का निर्माण हुआ है। तीर्थंकर भगवान के प्रवचन देने 
का मुख्य उद्देश्य बताते हुए आगम में स्पष्ट लिखा है-- 


स्व जय-जीव रक्‍्खण- दयद॒याए थयवया पावयणं सुकाहिय॑ं। 
-प्रश्नव्याकरणसूत्र, प्रथम संवर द्वार 


संसार के सभी जीवों की रक्षा-रूप दया के लिए तीर्थंकर भगवान ने 
प्रवचन---आगमों का उपदेश दिया। 


यदि हिंसक द्वारा मारे जाने वाले प्राणियों की रक्षा करने के लिए उपदेश 
देने में एकान्त पाप होता, तो प्रश्नव्याकरणसूत्र में संसार के सभी जीवों की 
रक्षा-रूप दया के लिए तीर्थंकरों द्वारा आगम का उपदेश देने के पाठ का 
उल्लेख क्‍यों करते? अतः जीव-रक्षा के लिए उपदेश देने में एकान्त पाप 
बताना और इसे अन्यतीर्थियों का धर्म कहना आगम के सर्वथा विरुद्ध है। 


यदि कोई यह कहे कि प्रश्नव्याकरण के पाठ में प्रयुक्त 'रक्षण” शब्द का 
अर्थ जीवों को बचाना नहीं, नहीं मारना है, तो उनका यह कथन नितान्‍्त 
असत्य है। कोष, व्याकरण एवं व्यवहार में 'रक्षण” शब्द का अर्थ--बचाना 
प्रसिद्ध है। भ्रमविध्वंसनकार ने भी इस बात को स्वीकार किया है--'एक तो 
जीव हणे, एक न हणे, एक जीव छुड़ावे ए तीनूं न्‍्यारा-न्यारा छै।” इसमें 
उन्होंने नहीं मारने वाले और रक्षा करने वाले दोनों को एक नहीं, भिन्‍न-भिन्‍न 
माना है। इसलिए जीवों को नहीं मारने की क्रिया को रक्षा कहना और 
मरते हुए जीवों को बचाने की क्रिया को रक्षा करना नहीं मानना एकान्त 
दुरग्रह है। 


जीवों की रक्षा के लिए उपदेश देना और सावद्य सत्य बोलना एक जैसा 
कार्य नहीं है। सावद्य सत्य बोलने से जीवों को दुःख होता है। जैसे--काणे को 
काणा, अन्धे को अन्धा कहना सत्य है, परन्तु इससे काणे एवं अन्धे व्यक्ति के 
मन में दुःख होगा। इसलिए आगम में सावद्य सत्य को एकान्त पाप कहा है। 
परन्तु हिंसक के हाथ से मारे जाने वाले प्राणी की प्राण-रक्षा के लिए उसे नहीं 
मारने का उपदेश देने से न तो हिंसक को ही दुःख होता है और न मारे जाने 
वाले प्राणी को ही दुःख का संवेदन होता है, बल्कि हिंसक व्यक्ति हिंसा के 
पाप से बच जाता है और मारे जाने वाले व्यक्ति का आर्त-रौद्र ध्यान छूट 
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जाता है, ऐसी स्थिति में बचाने के लिए उपदेश देने वाले दयालु उपदेशक को 


पाप किस बात का हुआ? यह बुद्धिमान एवं दयानिष्ठ पाठक स्वयं समझ 
सकते हैं। 


आगम के अनुसार प्राणियों की रक्षा-रूप दया के लिए उपदेश देना 
प्रशस्त कार्य है। उसमें एकान्त पाप बताना आगम के यथार्थ अर्थ को नहीं 
जानने का परिणाम है। आगम में सत्य के दो भेद किए हैं--१. सावद्य और २. 
निरवद्य | परन्तु जीव-रक्षा को आगम में कहीं भी सावद्य नहीं कहा है और न 
इसके सावद्य और निरवद्य दो भेद ही किए हैं। अतः जीव-रक्षा को सावद्य 
कार्य कहना असत्य है । 


जीव-रक्षा-रूप धर्म को एकान्त पाप का कार्य सिद्ध करने के लिए 
भ्रमविध्वंसनकार ने जो दूसरा चोर का दृष्टान्त दिया है, वह भी असंगत है। 
क्योंकि प्रश्नव्याकरणसूत्र में 'जीव-रक्षा-रूप दया के लिए भगवान ने आंग्रम 
का उपदेश दिया कहकर जीव-रक्षा-रूप धर्म को आगम का प्रमुख उद्देश्य 
बताया है। इसलिए साधु जीव-रक्षा का उपदेश देते हैं, किन्तु धनी के धन की 
रक्षा के लिए नहीं। क्‍योंकि आगम में पर द्रव्यहरण-रूप पाप से निवृत्ति-रूप 
दया के लिए तीर्थकर भगवान ने आयम का उपदेश दिया, ऐसा कहा है-- 


पर-दव्व-हरण वेरण दयदयाए प्रवयर् भरयवया छुकलियं । 
--प्रश्नव्याकरणसूत्र, तृतीय संवर द्वार 


इस पाठ में पर-द्रव्य के हरण-रूप पाप से निवृत्ति के लिए प्रवचन का 
कथन होना बताया है, धनी के धन की रक्षा के लिए नहीं। परन्तु जीव-रक्षा के 
विषय में ऐसा नहीं कहा है--/हिंसा की निवृत्ति के लिए जैनागम का कथन 
हुआ है, जीव-रक्षा के लिए नहीं ।” परन्तु वहाँ तो स्पष्ट लिखा है--संसार के 
सभी प्राणियों की रक्षा-रूप दया के लिए भगवान ने प्रवचन कहा।' अतः 
हिंसक के हाथ से जीवों को बचाने के लिए उपदेश देना आगमसम्मत एवं 
प्रशस्त कार्य है। इसमें एकान्त पाप नहीं होता है। 


धन-रक्षा और जीव-रक्षा को एक समान बताना भयंकर भूल है। धन 
अचित्त--जड़ पदार्थ है। उसकी अनुकंपा-दया नहीं होती। परन्तु जीव चेतन 
है, उसकी रक्षा करना धर्म है। इसीलिए आगम में अनेक जगह-- 
पाणानुकम्पयाए, भूयाणुकम्पयाए आदि पाठ आए हैं। परन्तु आगम में 
धनानुकम्पयाए, वितानुकम्पयाए आदि पाठ नहीं आए हैं। अतः धन-रक्षा का 


दृष्टान्त देकर जीव-रक्षा के लिए धर्मोपदेश देने में एकान्त पाप की प्ररूपणा 
करना आगम-विरुद्ध है । 
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केशी श्रमण और प्रदेशी राजा 


हिंसक के हाथ से मारे जाने वाले प्राणियों की प्राण-रक्षा के लिए किसी 
साधु ने उपदेश दिया हो, मूल पाठ के साथ ऐसा उदाहरण बताएँ? 

राजप्रश्नीय सूत्र का पाठ लिखकर इसका समाधान कर रहे हैं-- 

ते जुट गे देवाणुप्पिया/ पएसिस्स रण्णो धम्म-याइक्खेज्जा बहु- 
जुणतरं खलु होज्जा, पएसिस्स रण्णो तेसिं च बहुएं दुप्पप-चउप्यय-/गिय 
पसु-पक्खी-सरीसवाणं। त॑ जड़ ण॑ देवाणुप्पिया/ पएसिस्स एणो धम्य- 
गाइक्खेज्जा बहु उुणतरं फल॑ होज्जा; तेसिं च बहुणं समण-याहण- 
मिकखुयाणंं। त॑ जड़ गे देवाएुप्पिया/ पएसिस्प बहु उणतरं छोज्जा, 


स्व्वस्यवि जणवयस्स / 
--राजप्रश्नीय सूत्र 


हे देवानुप्रिय! यदि आप प्रदेशी राजा को धर्म सुनाएँ, तो बहुत गुणयुक्त फल 
होगा। 


वह फल किसे होगा ? 


स्वयं प्रदेशी राजा को एवं उसके हाथ से मारे जाने वाले बहुत से द्विपद, 
चतुष्पद, मृग, पशु-पक्षी और सरीसूपों को। 
हे देवानुप्रिय! यदि आप प्रदेशी राजा को धर्म सुनाएँ, तो बहुत-से श्रमण- 


माहन, भिक्षुओं, प्रदेशी राजा एवं उसके सम्पूर्ण राष्ट्र को बहुत गुणयुक्त फल 
होगा। 


प्रस्तुत पाठ में प्रदेशी राजा को धर्मोपदेश सुनाने से राजा एवं उसके 
हाथ से मारे जाने वाले बहुत से द्विपद-चतुष्पद आदि प्राणियों, दोनों को गुण 
होने का कहा है। इसका अभिप्राय यह है कि प्रदेशी राजा को धर्म सुनाने से 
वह हिंसा का परित्याग करके उसके पाप से बच सकता है और उसके हाथ से 
मारे जाने वाले प्राणियों के प्राणों की भी रक्षा हो सकती है। अतः राजा को 
हिंसा के पाप से बचने का गुण होगा और उसके हाथ से मारे जाने वाले 
प्राणियों को प्राणरक्षा-रूप गुण होगा। उक्त उभय प्रकार के लाभ के लिए 
चित्त प्रधान ने केशी श्रमण से यह प्रार्थना की कि वे प्रदेशी राजा को धर्मोपदेश 
दें, केवल राजा को हिंसा के पाप से बचाने के लिए नहीं। अतः उक्त पाठ से 
यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि साधु केवल हिंसक को हिंसा के पाप से बचाने के 


लिए ही नहीं, प्रत्युत्‌ उसके हाथ से मारे जाने वाले जीवों की रक्षा के लिए भी 
उपदेश देते हैं। 





: रक्षा करना अहिंसा है. २४७ 


यहाँ कुछ लोग यह तर्क करते हैं--“यह पाठ चित्त प्रधान की प्रार्थना की 
अभिव्यक्ति करने के रूप में आया है, इसलिए इस पाठ में चित्त प्रधान ने 
द्विपद, चतुष्पद आदि जीवों की प्राण-रक्षा के लिए केशी श्रमण से धर्मोपदेश 
देने की प्रार्थना की, परन्तु इससे यह सिद्ध नहीं हो सकता कि साधु को मारे 
जाते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा के लिए धर्मोपदेश देना चाहिए। क्योंकि चित्र 
प्रधान अज्ञानवश भी मुनि से मरते हुए जीवों की रक्षा के लिए धर्मोपदेश देने 
की प्रार्थना कर सकता है।/ 


वस्तुतः यह तर्क युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि चित्त प्रधान सामान्य 
व्यक्ति नहीं, बारह व्रतधारी श्रावक था। वह जीव-रक्षा में धर्म या अधर्म होना 
जानता था। अतः उसने मुनि से अज्ञानवश नहीं, किन्तु धर्मादि तत्त्व को 
जानते हुए प्रार्थना की। यदि यह कार्य एकान्त पाप का ही था तो केशी श्रमण 
ने प्रार्थना करते ही चित्त प्रधान को क्‍यों नहीं समझाया, 'हे देवानुप्रिय ! प्रदेशी 
राजा को तारने के लिए धर्मोषदेश देना तो उपयुक्त है, परन्तु उसके हाथ से 
मारे जाने वाले जीवों की प्राण-रक्षा के लिए उसे उपदेश देना उचित नहीं है। 
क्योंकि मरते जीवों की रक्षा के लिए उपदेश देने में एकान्त पाप होता है।' 
परन्तु केशी श्रमण ने ऐसा नहीं कहा। इससे यह सिद्ध होता है कि जीव-रक्षा 
में धर्म होता है। तथापि हिंसक के हाथ से मारे जाने वाले प्राणियों की रक्षा के 
उद्देश्य से धर्मोपदेश करने में एकान्त पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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अभयदान सर्वश्रेष्ठ दान है 


सूत्रकृतांग, श्रु. १, अ. ६ की गाथा में प्रयुक्त दाणाण सेट्ठ॑ अभयप्पयाण 
पद का कुछ लोग यह अर्थ करते हैं--अपनी ओर से किसी प्राणी को भय 
नहीं देना अभयदान है। परन्तु दूसरे से भय पाते हुए प्राणी को भयमुक्त करना 
अभयदान नहीं है | 

अभयदान का केवल दूसरे को भय नहीं देना इतना ही अर्थ नहीं, बल्कि 
दूसरे से भय पाते हुए प्राणी को भयमुक्त करना भी अभयदान है। सूत्रकृतांग 
की उक्त गाथा की टीका में दूसरे से भयभीत व्यक्ति को भयमुक्त करना भी 
अभयदान बताया है। 

स्वपरानुग्रहार्थमर्थिनेदीयत इति दानमेकधा तेषां मध्ये जीवानां 
जीवितार्थिनां त्राणकारित्वादभय प्रदान श्रेष्ठम्‌ | तदुक्तम्‌-- 


दीयते प्रियमाणस्य कोरटिं जीवितयेव वा। 
धन कोरिं न गृहणीयात्‌ सर्वो जीवितुमिच्छाति / / 


गोपालाड्ननादीनां दृष्टान्त द्वारेणार्थो बद्धौ 
सुखेनारोहतीत्यतो$भयदान प्राधान्य ख्यापनार्थ कथानकमिदम्‌-- 

वसन्तपुरे नगरे अरिदमनोराजा, स च कदाचित्‌ चतुर्वधू समेतो 
वातायनस्थः क्रीडायमानस्तिष्ठति तेन कदाचिच्चोरो रक्त कणवीर कृत 
मुण्डमालो, रक्त परिधानो, रक्‍त चन्दनोपलिप्तश्च प्रहतवध्यडिण्डिमो 
राजमार्गेग नीयमानः सपत्नीकेन दृष्ट:। दृष्टवा च ताभिः पृष्टं 
किमनेनाकारि इति? तासामेकेन राजपुरुषेणावेदितम्‌। यथा-- 
परद्रव्यापहारेण राजविरुद्धमिति। तत एकया राजा विज्ञप्तः यथा यो 
भवता मम प्रागू वरः प्रतिपन्‍नः सो5धुना दीयताम्‌, येनाहमस्योपकरोमि 
किंचितू.. राज्ञापि प्रतिपन्‍नम्‌ । ततस्तया.  स्‍्नानादि 
पुरस्सरमलंकारेणालंकृतो दीनार सहस्र व्ययेन पञ्चविधान्‌ शब्दादीन्‌ 
विषयानेकमहः प्रापित:। पुनर्द्वितीययाइईपि तथैव द्वितीयमहो दीनार 


अभयदान सर्वश्रेष्ठ दान है. २४६ 





७३००-२3... 


शतसहस्र व्ययेन लालितः। तत-स्तृतीयया तृतीय महो दीनार कोटि 
व्ययेन सत्कारित:। चतुर्थ्यातु राजानु-मत्या मरणाद्‌ रक्षितोध्भय 
प्रदानेन । ततो5सावन्याभिह॑सिता नास्य त्वया किड्चिद्‌ दत्तमिति। तदेव॑ 
तासां परस्परं बहूपकार विषये विवादे जाते। राजा5सावेव चौरः समाहय 
पृष्ठ: “यथा केन तव बहूपकृतम्‌” तेनाप्यभाणि यथा न मया मरण- 
महाभय-भीतेन किड्चित्‌ स्‍्नानादिक॑ सुखं व्यज्ञायि। अभय 
प्रदानाकर्णनेन पुनर्जन्मानमिवात्मानमवैमिति | अतः 


सर्वदानानामभयप्रदानं श्रेष्ठमितिस्थितम्‌ | ह 
--सूत्रकृतांगसूत्र, १, ६, २३ टीका 


अपने या पर के अनुग्रह के लिए याचक पुरुष को जो दिया जाता है, वह दान 
कहलाता है। वह अनेक प्रकार का है, उनमें अभयदान सर्वश्रेष्ठ है। अभय- 
दान---जीने की इच्छा रखने वाले प्राणियों के जीवन की.रक्षा करना। इसलिए वह 
सब दानों में श्रेष्ठ माना गया है। कहा भी है---यदि मरते हुए प्राणी को एक ओर 
करोड़ों का धन दिया जाए और दूसरी ओर जीवनदान, तो वह करोड़ों का धन न 
लेकर, जीवन को ही लेता है। क्योंकि जीवों को जीवन सबसे अधिक प्रिय है।' अत: 
अभयदान सब दानों में श्रेष्ठ है। साधारण बुद्धि के लोगों को समझाने के लिए एक 
दृष्टान्त के द्वारा अभयदान की श्रेष्ठता बता रहे हैं--.._ 


वसन्‍्तपुर नगर में अरिदमन नाम का एक राजा रहतां था। वह एक दिन अपनी 
चारों रानियों के साथ झरोखे में बैठकर क्रीड़ा कर रहा था। उस समय उसने अपनी 
रानियों के साथ गले में लाल कनेर के फूलों की माला पहिनाए हुए, लाल वस्त्र 
पहिनाए हुए और शरीर पर रक्त चंदन का लेप किए हुए एक चोर को ढोल बजाकर 
और उसका वध करने की घोषणा करते हुए राजमार्ग से ले जाते हुए देखा। 


उसे देखकर रानियों ने पूछा--इसने क्या अपराध किया है? 


यह सुनकर राजा ने कहा--“इसने चोरी करके राजा की आज्ञा का उल्लंघन 
किया है। 

इसके अन्तर एक रानी ने राजा से कहा---आपने मुझे पहले जो वरदान 
देना स्वीकार किया था, वह अभी दे दें, जिससे मैं इस चोर का कुछ उपकार कर 
सकू। 

यह सुनकर राजा ने वरदान देना स्वीकार कर लिया। 

रानी ने राजा से यह वर मांगा---/इस चोर को स्नान कराकर, आभूषण 


पहिनाकर, एक हजार मोहरों के व्यय से एक दिन तक शब्दादि पाँचों विषयों का सुख 
दिया जाए । 
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इसके अनन्तर दूसरी रानी ने दूसरे दिन उस चोर को एक लाख मोहरों के 
व्यय से सुख देने का वर मांगा। 

तीसरे दिन तीसरी रानी ने एक कोटि मोहरों के व्यय से उसे सुख देने को 
कहा। 

चौथे दिन चौथी रानी ने राजा से वर मांगकर उस चोर को अभयदान देकर 
मरने से बचा लिया। 


यह देखकर पहली तीनों रानियाँ चौथी रानी की हंसी उड़ाने लगीं। वे कहने 
लगीं---'इसने तो बेचारे को कुछ नहीं दिया ।* 

इसके अनन्तर उन रानियों में अपने-अपने उपकार के विषय में संघर्ष होना 
शुरू हुआ। उस संघर्ष को शान्त करने के लिए राजा ने चोर को बुलाकर पूछा---'इन 
रानियों में से तुम्हारा सबसे अधिक उपकार किसने किया ? 

चोर ने कहा--'मैं मरण के महाभय से भयभीत था, अतः स्नानादि के सुख 
का मुझे कुछ भी आनन्द नहीं आया। परन्तु जब मैंने यह सुना कि मुझे अभयदान 
मिला है, तब मुझे नवजीवन-प्राप्ति के समान महान्‌ आनन्द हुआ [' 

' यहाँ मारे जाने वाले प्राणी को मरने से बचाने को अभयदान कहा है। 
और इस विषय को स्पष्ट करने के लिए चोर का दृष्टान्त दिया है। इस 
दृष्टान्त में रानी ने अपनी ओर से चोर को भय देने का त्याग नहीं किया, 
बल्कि शूली या फांसी द्वारा होने वाले मरण रूपी महाभय से उसे बचाया और 
इस कार्य को यहाँ अभयदान कहा है। इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि दूसरे 
से भय पाते हुए प्राणी के भय को दूर करना भी अभयदान है, अपनी ओर से 
भय नहीं देना मात्र ही नहीं। अतः दूसरे से भयभीत प्राणी को भय से मुक्त 
करने में एकान्त पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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भगवान महावीर क्षेमंकर थे | 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १२१ पर सूत्रकृतांगसूत्र की गाथा 
लिखकर उसकी समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'“अथ अठे कटल्मों पोताना कर्म खपावा तथा आर्य क्षेत्र ना मनुष्य ने 
तारिवा भगवान धर्म कहे। इम कह्यो पिण इम न कह्मो जे जीव बचावाने अर्थ 
धर्म कहे । इण न्याय असंयति जीवां रो जीवणो वांछयां धर्म नहीं।” इनके कहने 
का तात्पर्य यह है कि भगवान्‌ महावीर आर्य क्षेत्र के मनुष्यों को तारने के लिए 
और अपने कर्मों का क्षय करने के लिए धर्मोपदेश करते थे। परन्तु हिंसक के 
द्वारा मारे जाने वाले प्राणियों की प्राण-रक्षा करने के लिए नहीं। अतः मारे 
जाते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा के लिए उपदेश देना साधु का कर्तव्य नहीं है। 


सूत्रकृतांगसूत्र की उक्त गाथाओं को लिखकर इसका समाधान कर रहे 
नो काम किच्चा नय बाल किच्चा, सयाभियोग्रेण कुतो भये ण॑। 
वियायरेज्जा पश्चिणं नवावि, सकाम किच्चे णिह आतियाएं।॥। 
यन्तावतत्था अदुवा अयंता, वियायरेज्जा साविया छुपनने। 
अनारिया दंसण तो परितता, गति संकमाणों न उवेति तत्थ।/ 
--सूत्रकृतांगसूत्र, २, ६, १8-5 


गोशालक के मत का खण्डन करने के लिए आर्द्र मुनि कहते हैं-“-भगवान्‌ 
महावीर बिना इच्छा के काम नहीं करते। जो बिना बिचारे काम करता है, वह इच्छा 
के बिना भी काम करता है। वह ऐसा काम कर डालता है, जिससे स्व या पर का 
अनिष्ट हो, परन्तु सर्वज्ञ, सर्वदर्शी भगवान्‌ महावीर परहित करने में तत्पर रहते हैं। वे 
ऐसा कोई कार्य नहीं करते जिससे स्व या पर का उपकार नहीं होता। भगवान्‌ 
महावीर किसी राजा आदि के दबाव से या अपनी प्रतिष्ठा बढ़ाने के लिए उपदेश नहीं 
देते। क्योंकि उनकी प्रवृत्ति भय से नहीं होती । यदि कभी कोई पूछता है या उसका 
उपकार होता देखते हैं, तो भगवान्‌ उत्तर देते हैं, अन्यथा नहीं। और लाभ 
पर भगवान्‌ बिना पूछे ही उपदेश देते हैं। अनुत्तरविमानवासी देवता और 
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मनःपर्यवज्ञानी साधकों के प्रश्नों का उत्तर भगवान मन से ही देते हैं, वाणी से नहीं। 
क्योंकि उन्हें वाणी द्वारा उपदेश देने की आवश्यकता नहीं है। यद्यपि भगवान 
वीतरागी हैं, तथापि अपने तीर्थंकर नामकर्म का क्षय करने के लिए और उपकार 
योग्य आर्य क्षेत्र के मनुष्यों का उपकार करने हेतु उपदेश देते हैं। 


भगवान्‌ महावीर परहित-साधन में तत्पर रहते हैं। इसलिए वे शिक्षा 
पाने योग्य पुरुष के निकट जाकर भी उपदेश देते हैं। वे जिस प्रकार भव्य 
जीवों का कल्याण देखते हैं, उसी तरह उपदेश देते हैं। वे कहीं नहीं जाकर 
भी उपदेश देते हैं। यदि उपकार होता देखते हैं, तो वहाँ जाकर उपदेश देते 
हैं और उपकार होता नहीं देखते हैं, तो वहाँ रहकर भी उपदेश नहीं देते। 
उन्हें किसी से भी राग-द्वेष नहीं है। चक्रवर्ती नरेश या दर-दर का भिखारी, 
वे सब को एक दृष्टि से देखते हैं। पूछने या नहीं पूछने पर सब को समान 
रूप से धर्मोपदेश देते हैं। भगवान्‌ अनार्य देश में धर्मोपदेश देने इसलिए नहीं 
जाते कि वहाँ के निवासी दर्शनभ्रष्ट हैं और ऐहिक सुख को ही अपना 
अन्तिम लक्ष्य समझकर परलोक को स्वीकार करते हैं। अपितु उनकी भाषा 
और कर्म भी आर्य लोगों से विपरीत होते हैं। इसलिए वहाँ उपकार नहीं होने 
से भगवान्‌ अनार्य देश में नहीं जाते। 


प्रस्तुत गाथाओं में यह बताया है कि भगवान्‌ महावीर आरयक्षेत्र के मनुष्यों 
के उपकार के लिए एवं अपने तीर्थंकर नामकर्म का क्षय करने हेतु उपदेश देते 
हैं। इससे यह भी सिद्ध होता है कि भगवान्‌ हिंसक के द्वारा मारे जाने वाले 
जीवों की प्राण-रक्षा के लिए भी धर्मोपदेश देते हैं। क्योंकि जैसे हिंसक को 
हिंसा के पाप से बचाना उसका उपकार करना है, उसी तरह उसके हाथ से 
मारे जाने वाले प्राणियों की रक्षा करना भी उनका-उपकार करना है। उक्त 
गाथाओं के अभिप्राय को स्पष्ट करते हुए टीकाकार ने भी यह लिखा है-- 


असावषि तीर्थकृन्नामकर्मण:. क्षणाय.. न. यथा 
कथंचिदतोइसावग्लानः इह अस्मिन्‌ संसारे आर्यक्षेत्रे वा उपकार योग्ये 
आर्याणां स्वहियंधर्मदूरवर्तिनां तदुपकाराय धर्मदेशनां व्यागृूणीयादसाविति 
--सूत्रकृतांग, २, ६, १७-१८ टीका 

भगवान्‌ महावीर अपने तीर्थंकर नामकर्म को क्षय करने के लिए इस संसार में 


अथवा उपकार करने योग्य आर्य क्षेत्र में त्यागने योग्य सभी बुरे धर्मों से अलग रहने 
वाले आर्यो के उपकार के हेतु धर्मोपदेश देते थे। 


प्रस्तुत टीका में भी हिंसक के द्वारा मारे जाने वाले जीवों की रक्षा के 
लिए भगवान्‌ का उपदेश देना सिद्ध होता है। क्योंकि मरते हुए प्राणी की प्राण- 
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टीका से यही प्रमाणित होता है कि भगवान्‌ महावीर आर्य क्षेत्र के प्राणियों की 
प्राण-रक्षा-रूप उपकार के लिए धर्मोपदेश देते थे। तथापि उक्त गाथाओं का 
नाम लेकर यह कहना कि भगवान्‌ आर्य क्षेत्र के जीवों की प्राण-रक्षा करने हेतु 
उपदेश नहीं देते थे, नितान्त असत्य है। 


सूत्रकृतांगसूत्र में स्पष्ट लिखा है कि भगवान्‌ मरते हुए जीव की प्राण-रक्षा 
के लिए धर्मोपदेश देते हैं-- 


समिच्च लोग तस्न-थावरा गण खेयकरे समणे-याहणे वा। 
आइक्सखगयाणे वि सहस्सयज्झे एयंत य॑ं सारयति तहवच्चे।। 
--सूत्रकृतांगसूत्र, २, ६, ४ 
स्यादेतत्‌ धर्मदेशनया प्राणिनां कश्चिदुपकारों भवत्युतनेति। 
भवतीत्याह 'समिच्च लोगं” इत्यादि सम्यक्‌ यथावस्थितं लोक 
षड़॒द्रव्यात्मक॑ मत्वा अवगम्य केवलालोकेन परिच्छिद्य त्रस्यन्तीति त्रसाः 
त्रसनामकर्मोदया द्वीन्द्रियादय:, तथां तिष्ठन्तीतिस्थावराः स्थावर- 
नामकर्मोदयात्स्थावराः पृथिव्यादस्तेषामुभयेषामपि जन्‍्तुनां क्षेम॑ शान्तिः 
रक्षा तत्करणशीलः क्षेमंकर:। श्राम्यतीति श्रमणः द्वादश प्रकार 
तपोनिष्टप्तदेहः तथा माहन इति प्रवृत्तियस्यासौ माहनो ब्राह्मणों वा स एवं 
भूतो निर्ममो राग-द्वेष रहितः प्राणिहिताद्यर्थ न पूजालाभ ख्यात्याद्रर्थ 
धर्ममाचक्षाणो5पि प्राग्वत्‌ छद्मस्थावस्थायां मौनव्रतिक इव वाक्संयत एव 
उत्पन्न-दिव्यज्ञानत्वाद्‌ भाषागुणदोषविवेकज्ञ तया भाषणे नैव गुणवासेः 
अनुत्पन्न दिव्यज्ञानस्य तु मौन ब्रतिकत्वेनेति। तथा देवासुर-नर- 
तिर्य्यक्‌ू सहस्रमध्येषपि व्यवस्थित: पंकाधारपंकजवत्तद्दोषव्यासंगा 
भावान्ममत्वविरहादाशंसादोष विकलत्वादेकान्तमेवासौ सारयति प्रख्यातिं 
नयति साधयतीति यावत्‌ | ननु चैकाकि परिकरोयेतावस्थयोरस्ति विशेष 
प्रत्यक्षेणेवोपालभ्यमानत्वात्सत्यमस्ति विशेषों बाह्यतो न त्वांतरतो$पि 
दर्शयति--तथा प्राग्वदर्चा लेश्या शुक्लध्यानाख्या यस्य स तथार्चः | यदि 
वा अर्चा शरीरं तच्च प्राग्व्यस्य स तथार्च:। तथाहि असावशोकाद्यष्ट 
प्रातिहाय्योपितो5पि नोत्सेक॑ याति नापि शरीर संस्कार-यत्रं विदधातिं स हि 
भगवान्‌ आत्यन्तिक राग-द्वेष प्रहाणादेकाक्यपि जन परिवृतो5प्येकाकी न 
तस्य तयोरवस्थयो कश्चिद्‌ विशेषो5स्ति | तथाचोक्तम्‌-- 
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राग द्वेषौ विनिर्जित्य किमरण्ये करिष्यसि? 
अथ नो निर्जितावेती किमरण्ये करिष्यसि? 


इत्यतो बाह्ममनंगमान्तरमेव कषाय जयादिक प्रधानं कारणमिति 
स्थितम्‌ | 


भगवान्‌ महावीर के धर्मोपदेश से प्राणियों का कुछ उपकार होता था या 
नहीं? 


होता था। 


भगवान्‌ महावीर केवलज्ञान से षद्द्रव्यात्मक लोक को यथार्थ रूप से जानकर 
द्वीन्द्रियादि त्रस और पृथ्वी आदि स्थावर प्राणियों की स्वभाव से ही रक्षा, शान्ति, 
क्षेम करते थे। वे बारह प्रकार की तपस्या से अपने शरीर को तपाते हुए और 
माहन--पप्राणियों को अहिंसा का उपदेश देते हुए, ममतारहित होकर प्राणियों के 
हितार्थ धर्मोपदेश देते थे। उन्हें अपनी पूजा-प्रतिष्ठा एवं मान-सम्मान की इच्छा 
नहीं थी। भगवान्‌ धर्मोपदेश करते समय भी पूर्व की तरह--मौनव्रतिक की तरह 
वाक्‌संयत थे। तात्पर्य यह है कि जैसे भगवान्‌ छद्मयस्थ अवस्था में मौनव्रतधारी थे, 
उसी तरह सर्वज्ञ होने के बाद धर्मोपदेश देते हुए भी मौनव्रतधारी के समान थे। 
क्योंकि दिव्य ज्ञान उत्पन्न होने पर उन्हें भाषा के गुण और दोष का पूर्ण ज्ञान हो 
जाने से उनके बोलने में गुण ही था, दोष नहीं। और जब तक सर्वज्ञ नहीं हुए तब तक 
मौन रखने में ही गुण था। भगवान्‌ महावीर हजारों देव, असुर, मनुष्य एवं तिर्य॑चों के 
मध्य में रहते हुए भी कीचड़ में रहने वाले कमल की तरह दोष से निर्लिप्त रहते थे। 
ममता एवं सांसारिक लाभ की इच्छा तथा दोषरहित होकर वे सदा-सर्वदा और सर्वत्र 
एकान्तता का अनुभव करते थे। यदि कोई यह कहे कि एकाकी रहने की अवस्था एवं 
शिष्यादि के साथ रहने की अवस्था में प्रत्यक्षतः भेद परिलक्षित होता है, फिर वे सब 
के मध्य में निवसित होकर एकान्तता का कैसे अनुभव करते थे ? इसका उत्तर यह है 
कि एकाकी रहने और शिष्यादि के साथ रहने की अवस्था में जो भेद दिखाई देता है, 
वह बाह्य भेद है, आन्तरिक नहीं। क्योंकि शिष्यादि के साथ रहने पर भी भगवान्‌ की 
पूर्व के समान ही शुक्ल-ध्यान रूप लेश्या थी और वे पूर्ववत्‌ अपंने शरीर का संस्कार 
नहीं करते थे। अशोक वृक्षादि अष्ट प्रतिहायों के साथ रहने पर भी वे गर्वरहित थे 
और उनमें राग-द्वेष का सर्वथा अभाव था। इसलिए सब के साथ रहनें पर भी वे 
एकान्तता का अनुभव करते थे। एक आचार्य ने कहा भी है-- 


यदि तुमने राग-द्वेष पर विजय प्राप्त कर ली है, तो वन में जाकर क्‍या 
करोगे ? और उस पर विजय नहीं पाई है, तब भी जंगल की खाक छानकर क्या 
करोगे ? इसका निष्कर्ष यह है कि बाह्माचार--क्रिया-काण्ड ही कल्याण का 
कारण नहीं है। मुक्ति का मूल कारण कषाय आदि पंर विजय प्राप्त करना है। 
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उस पर विजय पाने के श्वात्‌ भले ही जनता के बीच रहो या जंगल में, 
की ही अनुभूति होगी | 


अस्तुत गाथा में यह बताया है कि अगवान्‌ महावीर त्रस और स्थावर सः 
प्राणियों की क्षेम-रक्षा करने वाले थे। टीकाकार के शब्दों में वे सब प्राणियों 
रक्षा करते 9-... 


क्षेम॑ शान्ति: रक्षा तत्करणशील: क्षेमकर: | द 
* अमाणित होता है कि भगवान्‌ महावीर केवल हिंसक 4 


ही नहीं, अत्युत्‌ मरते ड7 प्राणियों की रक्षा कर 
के लिए भी धर्मोपदेश देते थे | यदि कोई यह कहे कि हिंसा के पाप से बच 


उपदेश नहीं देते, तो स्थावर का क्षेमंकर कैसे कहा ? क्योंकि 
+थावर जीवों में उपदेश ग्रहण करने की नहीं है। अतः उन्हें हिंसा के 
“प से बचाने के लिए उपदेश देना घटित नहीं होता। उनकी प्राण-रक्षा 
के लिए उपदेश देना । अतः इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि 


उनकी यह कल्पना सत्य "हीं है। क्योंकि साधु असंयति जीव की 

पश्राण-रक्षा उसके असंयम-सेवन का अनुमोदन करने के लिए नहीं करता। 

जधु यह कामना नहीं >रता कि यह असंयति जीवित रहकर असंयम का 
न | 


करता। किन्तु भाधु असंयति को उसके आर्त-सैद्र ध्यान एवं मरण-भय से 
उक्त करने के भाव से उसकी रक्षा करता है। अतः असंयति की प्राण-रक्षा 
करने हेतु धर्मोपदेश देने से साधु को असंयम का अनुमोदन लगता है, ऐसा 
कहना पूर्णतः गलत है। 

यदि इस प्रकार असंयम का अनुमोदन लगता हो, तब तो हिंसक को 
हिंसा छोड़ने के लिए अहिंसा का उपदेश भी नहीं देना चाहिए। क्योंकि इस 
है श्श्द्द सर्द्धर्म सण्डनम्‌ म्स्स्म #ना-ी 





उपदेश से प्रभावित होकर यदि हिंसक असंयति को नहीं मारेगा, ता वह बच 
जाएगा और जीवित रहकर असंयम का सेवन भी करेगा। फिर प्राण-रक्षा में 
पाप की प्ररूपणा करने वाले हिंसक को हिंसा का त्याग कराने के लिए क्‍यों 
उपदेश देते हैं? यदि यह कहें कि हम असंयति की रक्षा के लिए उसे उपदेश 
नहीं देते, किन्तु उसे हिंसा के पाप से मुक्त करने हेतु उपदेश देते हैं। इसलिए 
हमें असंयति की प्राणरक्षा या उसके असंयम-सेवन का अनुमोदन नहीं लगता। 
इसी तरह सरल हृदय से उन्हें यह समझना चाहिए कि हम असंयम का सेवन 
कराने के लिए असंयति की प्राण-रक्षा नहीं करते, किन्तु उसका आर्त-रौद्र 
ध्यान मिटाकर उसे मरण-भय से उन्मुक्त करने हेतु उसकी रक्षा करते हैं। 
अतः हमें उसके असंयम-सेवन का अनुमोदन नहीं लग सकता। अस्तु हिंसक 
के हाथ से मारे जाते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा करने में असंयम-सेवन का नाम 
लेकर एकान्त पाप कहना नितान्त असत्य है। 





भगवान महावीर क्षेमंकर थे २५७ 


जीव-रक्षा का उपदेश 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १२१ पर लिखते हैं-- 

“जिम कोई कसाई पाँच सौ-पाँच सौ पंचेन्द्रिय जीव नित्य हणे छै। ते 
कसाई ने कोई मारतो हुवे तो तिणने साधु उपदेश देवे। तो तिण ने तारिवाने 
अर्थ, पिण कसाई ने जीवतो राखण नें उपदेश न देवे। ए कसाई जीवतो रहे तो 
आछो, इम कसाई नो जीवणो वांछणो नहीं। केई पंचेन्द्रिय हणे, केई 
एकेन्द्रियादिक हणे छै | ते माटे असंयति जीव तो हिंसक छै। हिंसक नो जीवणों 
वांछयां धर्म किम हुवे ?” 

इनके कहने का अभिप्राय यह है कि कोई व्यक्ति पंचेन्द्रिय जीव को 
मारता है और कोई एकेन्द्रिय जीव को। इसलिए साधु के अतिरिक्त सभी 
व्यक्ति कसाई के समान हिंसक हैं। उनकी प्राण-रक्षा करने के लिए धर्मोपदेश 
देना धर्म नहीं, एकान्त पाप है। जो कसाई प्रतिदिन पाँच-सौ बकरे मारता है, 
यदि कोई उस कसाई को मार रहा हो, तो साधु उस मारने वाले को हिंसा के 
पाप से मुक्त करने के लिए उपदेश देते हैं, परन्तु कसाई को बचाने के लिए 
नहीं | क्योंकि यदि कसाई बचेगा तो वह पुनः प्रतिदिन पाँच-सौ बकरों का वध 
करेगा। उसी तरह यदि अन्य असंयति बचे रहे तो वे भी प्रतिदिन एकेन्द्रिय 
जीवों का विनाश करेंगे। इसलिए साधु हिंसक को हिंसा छोड़ने के लिए उपदेश 
देते हैं, परन्तु उसके हाथ से मारे जाने वाले असंयति जीवों की प्राण-रक्षा 
करने के लिए नहीं। 


साधु किसी भी जीव की हिंसा को अच्छा नहीं समझता। वह प्रत्येक 
प्राणी की रक्षा करने की भावना रखता है। वह जैसे कसाई का वध करने वाले 
को उपदेश देकर कसाई की प्राण-रक्षा करने का प्रयत्न करता है, उसी तरह 
कसाई को उपदेश देकर प्रतिदिन उसकी छुरी से मारे जाने वाले बकरों की 
प्राण-रक्षा करने का प्रयत्न करता है। वह यह अभिलाषा नहीं रखता कि 
कसाई जीवित रहकर प्रतिदिन बकरों का वध करे] उसका एकमात्र यह भाव 
रहता है कि कसाई, बकरे एवं अन्य प्राणी आर्त-रौद्र ध्यान एवं मरण-भय से 
मुक्त हों और उनके साथ-साथ साधु हिंसक को हिंसा के पाप से भी मुक्त 
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करने का प्रयत्न करता है। साधु मरने वाले प्राणी को आर्त-रौद्र ध्यान एवं 
मरण के महाभय से निवृत्त करने की ही भावना रखता है, उसके असंयम- 
सेवन आदि बुराइयों की नहीं। अतः असंयति जीव की प्राण-रक्षा के लिए 
धर्मोपदेश देने से, उस असंयति के द्वारा सेवन किये जाने वाले असंयमादि का 
साधु को अनुमोदन नहीं लगता। 


यदि असंयम की इच्छा न रखने पर भी असंयति को बचाने मात्र से 
साधु को असंयम का अनुमोदन लगे, तो हिंसक को अहिंसा का उपदेश देने से 
भी असंयम का अनुमोदन लगना चाहिए। क्योंकि अहिंसा का उपदेश सुनकर 
हिंसक यदि असंयति को नहीं मारेगा, तो वह जीवित रहकर असंयम का सेवन 
करेगा, ऐसी स्थिति में हिंसक की हिंसा छुड़ाने वाले साधु को असंयति के 
असंयम-सेवन का अनुमोदन क्‍यों नहीं लगेगा? यदि उक्त अहिंसा का 
उपदेशक हिंसा छुड़ाने मात्र की भावना से उपदेश देता है, हिंसक के हाथ से 
मारे जाने वाले प्राणी की प्राण-रक्षा तथा उसके द्वारा सेवन किए जाने वाले 
असंयम-सेवन की इच्छा से नहीं, इसलिए उसे असंयम का अनुमोदन नहीं 
लगता। उसी तरह जो साधु प्राणियों की प्राण-रक्षा एवं उन्हें आर्त-रौद्र ध्यान 
तथा मरण-भय से मुक्त करने मात्र की भावना से प्राणियों की रक्षा करता है, 
उनके असंयम-सेवन की इच्छा से नहीं, उसे भी असंयति के द्वारा सेवन किए 
जाने वाले असंयम-सेवन का अनुमोदन नहीं लगता। किन्तु मरते हुए प्राणी की 
प्राण-रक्षा रूप महान्‌ पुण्य का लाभ होता है। अतः मरते हुए प्राणी की प्राण- 
रक्षा करने के लिए धर्मोपदेश देने से असंयम एवं हिंसा का समर्थन होता है, 
ऐसा कथन आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 





जीव-रक्षा का उपदेश २४५६ 


भ. नेमिनाथ ने जीव-रक्षा की 


भ्रमविध्व॑ंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १२७ पर लिखते हैं--'अथ इहां तो 
पाधरो कह्यो--जे म्हारे कारण यां जीवाँ ने हणे तो ए कारणज मोनें परलोक में 
कल्याणकारी भलो नहीं। इम बिचारी पाछा फिर्या। पिण जीवोँ ने छुड़ावा चाल्यो 
नहीं।” इसके अतिरिक्त पृष्ठ १२४ पर लिखते हैं---'त्यां जीवाँ रे जीवण रे अर्थ 
तो नेमिनाथजी पाछा फिर्या नहीं। ए तो जीवाँ री अनुकम्पा कही तेहनो न्याय इम 
छे। जे म्हारा ब्याह रे वास्ते यां जीवाँ ने हणे तो मोनें ए कार्य करवो नहीं इ्म 
विचारी पाछा फिर्या |” ह 
उत्तराध्ययनसूत्र की उक्त गाथाओं एवं उसकी टीका लिखकर इसका 
समाधान कर रहे हैं-- ह 
सो ऊण तस्स क्यपं बहुपाणि विनासन। 
विन्तेह से गरहापनने सानुक्क्रोयों जिये हिए।/ 
णज् अज्ज्ञ कारणा ए-ए हमम्यन्ति छु बहु जिया। 
न में एवं हु निस्पेय॑ परलोगे भ्रविस्यह्// 
सौ कुण्डलाप-छुयल॑ छुत्तत'ं च.. गहाजतसो। 
जआभरणानि य॒ खव्वाषि सारहिस्थ परणायह्// 
-त्तराध्ययन, २२, १५ से २० 
इत्थं सारथिनोक्ते यद्‌ भगवान्‌ विहितवांस्तदाह सुगममेव नवरं 
तस्य सारथेः बहूनां प्रभूतानां प्राणानां प्राणिनां विनाशनं हनन॑ अभिधेय 
यस्मिन्‌ तद्‌ बहुप्राणि विनाशनं। स भगवान्‌ सानुक्रोशः सकरुणः केषु 
'जीए हिउ* त्ति जीवेषु तु पाद पूरणे ममकारणादिति मद्विवाह प्रयोजने 
भोजनार्थत्वादमीषामितिभावः | हम्मंति हन्यन्ते वर्तमान सामीय्ये लट्‌ 
ततो हनिष्यन्ते इत्यर्थ: | पाठान्तरतः 'हमिहंति* त्ति सुस्पष्टम्‌ | सुबहवः 
अति प्रभूताः “जिय” त्ति जीवाः एतदिति जीव हनन तु एवकारार्थ नेत्यनेन 
योज्यते ततः न तु नैव निःश्रेयस॑ कल्याण परलोके भविष्यति 
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पापहेतुत्वादस्थेति. भावः. भवान्तरेषु. परलोक. भीरुत्व- 
स्यात्यन्तमभ्यस्ततयैवमभिधानमन्यथा चरमशरीरत्वादतिशय 
ज्ञानित्वाच्च भगवतः कुत एवं विध चिन्तावसरः। एवं च विदित 
भगवदाकूतेन सारथिना मोचितेषु सत्वेषु पारितोषितो5सौ यत्कृतवांस्तदाह 
'सो” इत्यादि सुत्तकज्चेति कटिसूत्रमर्पयतीति योगः किमेतदेवेत्याह 
आभरणानि सर्वाणि शेषाणीति गम्यते |” 


इस प्रकार सारथी के कहने पर भगवान्‌ नेमिनाथ ने जो कार्य किया, वह 
इन गाथाओं में बताया गया है--- 
बहुत-से प्राणियों के विनाश रूप अर्थ को अभिव्यक्त करने वाली सारथी 


की वाणी सुनकर प्रबुद्ध विचारक भगवान्‌ नेमिनाथ उन प्राणियों पर दयानिष्ठ भाव 
से सोचने लगे--- 


“यदि ये बहुत से प्राणी मेरे निमित्त मेरे विवाह में आए हुए लोगों के 
भोजनार्थ मारे जाएँगे, तो यह कार्य मेरे लिए परलोक में कल्याणकारी नहीं 
होगा ।' यद्यपि भगवान्‌ नेमिनाथ अतिशय ज्ञानवान एवं चरमशरीरी होने के कारण 
उसी भव में मोक्ष जाने वाले थे। अतः उन्हें परलोक की चिन्ता करने की 
आवश्यकता नहीं थी। तथापि दूसरे भवों में परलोक से डरने का उनका जो 
अत्यन्त अभ्यास था, उसी कारण ऐसा कथन है। 

भगवान्‌ नेमिनाथ के अभिप्राय को समझ कर जब सारथी ने उन सब 
प्राणियों को बन्धनमुक्त कर दिया, तब उन्होंने सारथी पर प्रसन्‍न होकर उसे 
अपने कानों के कुण्डल, कटिसूत्र एवं अन्य सब आभूषण उतार कर पारितोषिक के 
रूप में दे दिए 


प्रस्तुत गाथाओं में बताया है--'सानुक्कोसो जीये हिउ---भगवान्‌ को 
उन प्राणियों पर अनुक्रोश--दया उत्पन्न हुई। दया का अर्थ है--दूसरे के दुःख 
को दूर करना, दुःखी व्यक्ति की रक्षा करना, दुःखी व्यक्ति को दुःख से मुक्त 
करने की भावना | 


पर-दुःख प्रह्मणेच्छा दया । 


यदि मरते हुए प्राणी की रक्षा करना एकान्त पाप होता तो भगवान्‌ को 
उन जीवों पर दया क्‍यों उत्पन्न होती? अतः उक्त गाथाओं से यह स्पष्टतः 
सिद्ध होता है कि मरते हुए प्राणी की रक्षा करना पाप नहीं, धर्म है। 

भ्रमविध्वंसनकार का यह लिखना मिथ्या है कि भगवान्‌ नेमिनाथ यह 
विचार करके वापिस लौट गये कि मेरे कारण इन जीवों को मारा जा रहा है 
यह मेरे लिए परलोक में कल्याणकारी एवं अच्छा नहीं है, परन्तु जीवों को 


भू, नेमिनाथ ने जीव-रक्षा की २६१ 





बचाने के लिए नहीं। वस्तुतः भगवान्‌ नेमीनाथ जीवों की रक्षा के लिए और 
उनकी मृत्यु से होने वाले पाप से बचने के लिए वापिस लौटे थे, केवल अपनी 
आत्मा को पाप से बचाने के लिए नहीं। इसलिए उक्त गाथा में सानुक्कोसो 
जिये हिउ पाठ आया है। यह पाठ तभी सार्थक हो सकता है, जब कि भगवान्‌ 
का उन सब जीवों की रक्षा के लिए वापिस लौटना माना जाए। जो व्यक्ति 
जीवों की रक्षा के लिए भगवान्‌ का वापिस लौटना नहीं मानते, उसके मत में 
उक्त पाठ निरर्थक सिद्ध होता है। क्‍योंकि पाप के भय से वापिस लौटना 
अपनी अनुकम्पा है, उन जीवों की नहीं। अतः भ्रमविध्वंसनकार के मत से 
उक्त पाठ बिल्कुल सार्थक नहीं हो सकता। परन्तु इसका निरर्थक प्रयोग नहीं 
हुआ है। अतः भगवान्‌ उन जीवों की रक्षा के लिए वापिस नहीं लौटे थे, यह 
कहना नितानन्‍्त असत्य है। 


उपरोक्त बीसवीं गाथा में लिखा है--'भगवान्‌ ने अपने कानों के 
कुण्डल, कटिसूत्र एवं शेष सभी आभूषण उतारकर सारथी को इनाम रूप में दे 
दिए |” पारितोषिक देने के कारण को स्पष्ट करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 


विदित भगवदाकूतेन सारथिना मोचितेषु सत्वषु परितोषितो&सौ 
यत्कृतवांस्तदाह | 


भगवान्‌ के अभिप्राय को समझ कर जब सारथी ने उन सब जीवों को बन्धन 
से मुक्त कर दिया, तब भगवान्‌ ने सारथी पर प्रसन्‍न होकर उसे यह पारितोषिक 
दिया। 


यदि जीव-रक्षा करने में एकान्त पाप होता, तो भगवान्‌ उन जीवों की 
रक्षा करने के कारण सारथी पर प्रसन्‍न होकर उसे पारितोषिक क्‍यों देते? 
भगवान्‌ के मन में उन जीवों की रक्षा करने का भाव क्‍यों उत्पन्न होता? 
इससे जीव की रक्षा करने में पाप नहीं, धर्म सिद्ध होता है।.._ 

कुछ व्यक्ति एकेन्द्रिय एवं पज्चेन्द्रिय जीवों की हिंसा को एक समान 
मानकर उनमें अल्प और महान्‌ के भेद का खण्डन करते हैं और अल्प और 
महान का भेद बताने वाले विचारकों को हिंसा का अनुमोदक कहते हैं। इसी 
तरह एकेन्द्रिय की दया से पज्चेन्द्रिय की दया को प्रधान--श्रेष्ठ कहने वाले 
को भी हिंसा का समर्थक बताते हैं। परन्तु यह उनका केवल भ्रम है। क्योंकि 
उत्तराध्ययन सूत्र के बाईसवें अध्ययन में भगवान्‌ नेमीनाथ के विवाह के निमित्त 
जल से स्नान करने का उल्लेख है। यदि संख्या की दृष्टि से विचार करें तो 
जल के जीव विवाह में भोजनार्थ एकत्रित किए गए पशुओं से असंख्य गुणा 
अधिक थे। फिर भगवान्‌ स्नान करते समय जल के जीवों की हिंसा को 


२६२ सद्धर्म मण्डनम्‌ हे सम 





देखकर उससे निवृत्त क्यों नहीं हुए ? इससे यह स्पष्ट होता है कि भगवान्‌ जल 
के जीवों की अपेक्षा भोजनार्थ बाँधे हुए पंचेन्द्रिय जीवों की हिंसा को बहुत अधिक 
पापमय समझते थे और एकेन्द्रिय की अपेक्षा पंचेन्द्रिय की दया को अधिक श्रेष्ठ 
समझते थे। इसलिए भगवान्‌ स्नान के समय निवृत्त नहीं हुए, परन्तु पशु-रक्षा के 
समय तुरन्त वापिस मुड़ गये। यद्यपि भगवान्‌ नेमिनाथ तीन ज्ञान से युक्त होने 
के कारण यह जानते थे कि मेरा विवाह नहीं होगा और उनके पूर्व में हुए इक्कीस 
तीर्थकरों ने भी बाईसवें तीर्थकर को बाल-ब्रह्मचारी रहकर दीक्षा ग्रहण करना 
कहा था। तथापि एकेन्द्रिय जीवों की अपेक्षा पंचेन्द्रिय जीवों की दया का महत्त्व 
बताने के लिए भगवान्‌ ने स्नान करते समय कोई आपत्ति नहीं की, परन्तु 
भोजनार्थ बाँधे हुए पंचेन्द्रिय जीवों की रक्षा करके वहाँ से बिना विवाह किए ही 
वापिस लौट आए। 

इससे दिन के उजेले की तरह स्पष्ट हो जाता है कि एकेन्द्रिय की अपेक्षा 
पंचेन्द्रिय की दया एवं रक्षा करना अधिक महत्त्वपूर्ण है और मरते हुए प्राणियों की 
रक्षा करने में एकान्त पाप नहीं, पुण्य होता है। 





78 प्र नेमिनाथ ने जीव-रक्षा की २६३ 


हाथी ने शशक की रक्षा की 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १२७ पर ज्ञातासूत्र के प्रथम 
अध्ययन का पाठ लिखकर, उसके अवतरण में कहते हैं-- 


“वली मेघकुमार रे जीव हाथी रे भवे एक सुसलारी अनुकम्पा करी परित 
संसार कियो। अनें केइ कहे मंडला में घणा जीव बच्या त्यां घणा प्राणी री 
अनुकम्पाइं करी परित संसार कियो कहे। ते सूत्रार्थ रा अजाण छै। एक सुसला - 
री दया थी परित संसार कियो छै।' । 


हाथी ने अकेले शशक की अनुकम्पा करके परित्त संसार किया, परन्तु 
मण्डल में जो बहुत-से जीव बचे उनकी अनुकम्पा से परित्त संसार नहीं किया, 
यह कथन अविवेक की पराकाष्ठा का ज्वलंत उदाहरण है। जब 
भ्रमविध्वंसनकार एक शशक की अनुकम्पा करने से संसार परिमित होना स्वयं 
स्वीकार करते हैं, तब अनेक जीवों की अनुकम्पा से भयभीत होने जैसी क्या 
बात है? जब एक प्राणी पर अनुकम्पा करने से संसार परित्त हो सकता है, तब 
अनेक जीवों पर अनुकम्पा करने से अधिक धर्म ही होगा। यह एक ऐसा 
साधारण विषय है, जिसे बाल-वृद्ध सब आसानी से समझ सकते हैं। फिर भी 
इस विषय को स्पष्ट करना आवश्यक है कि हाथी ने एक शशक की ही नहीं, 
अन्य प्राणियों पर भी अनुकम्पा की थी। यदि हाथी को शशक की अनुकम्पा 
करनी ही इष्ट थी, दूसरों की नहीं, तो वह अपना उठाया हुआ पैर शशक के 
ऊपर न रखकर अन्य किसी प्राणी पर रख देता। परन्तु उसने ऐसा नहीं करके 
ढाई दिन तक अपने पैर को ऊपर ही उठाए रखा। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है 
कि हाथी शशक के साथ अन्य प्राणियों के प्राणों की भी रक्षा करना चाहता 
था। इस बात को आगम में पाणाणुकम्पयाए आदि चार पद देकर स्पष्ट कर 
दिया है । 

कुछ विचारक कहते हैं कि हाथी ने शशक को बचाने रूप नहीं, प्रत्युत 
नहीं मारने रूप अनुकम्पा की थी और इसी से उसने संसार परित्त किया। पता 
नहीं, उन्होंने यह कैसे समझ एवं जान लिया कि हाथी का विचार जीवों को 
बचाने का नहीं था। इसे जानने के दो ही मार्ग हैं--१. हाथी ने स्वयं आकर 
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ऐसा कहा हो या २. उन्होंने मनःपर्यवज्ञान से जान लिया हो। परन्तु इन दोनों में 
से एक भी संभव नहीं है। ऐसी स्थिति में आगम में उल्लिखित पाठ का ही 
आश्रय लेना पड़ता है। आगम में उल्लिखित पाठ में एक भी ऐसा शब्द नहीं है, 
जिससे यह जाना जा सके कि हाथी का विचार जीव-रक्षा करने का नहीं था। 
आमम में स्पष्ट शब्दों में पाणाणुकम्पयाए आदि शब्दों का उल्लेख कर के 
प्राणियों की अनुकम्पा करना स्वीकार किया है। यदि उसने पाप से बचने के 
लिए नहीं मारने रूप अनुकम्पा की होती, तो वह मुख्य रूप से हाथी की अपनी 
ही अनुकम्पा होती। परन्तु भ्रमविध्वंसनकार ने स्वयं ने भी ऐसा नहीं लिखा है 
कि हाथी ने अपनी अनुकम्पा करके संसार परित्त किया। वे भी शशक की 
अनुकम्पा कर के हाथी का संसार परित्त होना स्वीकार करते हैं और आगम में 
भी आयाणुकम्पयाए, प्राणाहिंसयाए आदि पाठ नहीं। अतः जो लोग पाप के भय 
से नहीं मारने रूप अनुकम्पा से ही संसार परित्त होना मानते हैं, जीव-रक्षा रूप 
अनुकम्पा से नहीं, उनके मत के अनुसार पाणाणुकम्पयाए आदि पाठ मिथ्या 
सिद्ध होते हैं। अतः यह मानना आगम के अनुरूप है कि हाथी ने प्राणियों की 
रक्षा-रूप अनुकम्पा कर के संसार परित्त किया। क्योंकि पाणाणुकम्पयाए आदि 
पाठ से बचाने-रूप दया करने का अर्थ ध्वनित होता है। 


शशक हाथी के पैर रखने के स्थान पर आया था। उसे दूसरे सशक्त प्राणी 
त्रास दे रहे थे। इसलिए हाथी ने अपना पैर रखने का स्थान देकर उसे सुरक्षित 
रूप से वहाँ ठहरने दिया। स्वयं ने उसे मारा या हटाया नहीं। इससे यह सिद्ध 
होता है कि जीवों को स्वयं मारना नहीं और यदि दूसरा मारता या त्रास देता हो, 
तो उन्हें स्थान या सहारा देना, जिससे उसके प्राणों की रक्षा हो जाए। परन्तु 
कुछ लोग जीव-रक्षा में पाप सिद्ध करने के लिए विचित्र तरह की कल्पनाएँ करते 
हैं। जैसे आचार्यश्री भीखणजी लिखते हैं-- 


“कष्ट सहद्यो तिण पापसुं डरतो, मन दृढ़ सेंठि राखी तिण काया |” 
बलतां जीव दावानल देखी, सूंढ सू ग्रही-ग्रही बाहिरे नहीं लाया।' 


“हाथी ने पाप से डर कर अपने मन को दृढ़ एवं शरीर को मजबूत रखा। 
परन्तु दावानल में जल रहे जीवों को सूंड से पकड़कर बाहर नहीं लाया। 
इसलिए मरते हुए प्राणी की रक्षा-रूप दया करना एकान्त पाप है।' 


परन्तु इनकी यह कपोलकल्पना बिल्कुल निराधार एवं नितान्त असत्य 
है। हाथी ने जब मण्डल में प्रवेश किया उसके पहले ही मण्डल जीवों से इतना 
भर गया था कि स्वयं हाथी को अपने उठाए-हुए पैर को पुनः नीचे रखने के 
लिए स्थान नहीं मिला। ऐसी स्थिति में वह हाथी दावानल में जलने वाले 
जीवों को लाकर कहाँ रखता? और उन्हें लाने के लिए किस रास्ते से 
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जाता? क्योंकि वह मण्डल जीवों से इतना भर गया था कि उसमें कहीं पैर रखने 
को भी स्थान नहीं था। अतः आचार्यश्री भीखणजी का तर्क गलत है। वास्तव में 
हाथी ने शशक के प्राणों की रक्षा करने के लिए अपने उठाए हुए पैर को पुनः नीचे 
नहीं रखा और अन्य प्राणियों की रक्षा के लिए अपने पैर को अन्य स्थान पर भी 
नहीं रखा। अतः हाथी का उदाहरण देकर जीव-रक्षा में पाप बतलाना 
आगमसम्मत नहीं है। 





“मत मार' कहना : पाप नहीं 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १३४ पर सूत्रकृतांगसूत्र की गाथा की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'अथ अठे कह्मो, जीवां ने मार तथा मत मार एहवू पिण वचन न कहिणो | 
इहां ए रहस्य महणो-महणो साधुनो उपदेश छै। ते तारिवा ने अर्थ उपदेश देवे। 
अने इहां वर्ज्यो द्वेष आणी ने हणो इम न कहिणो। अने त्यां जीवां रो राग आणी 
ने मत हणो इम पिण न कहिणो। मध्यस्थ पणे रहिवो |” इनके कहने का तात्पर्य 
यह है कि हिंसक के हाथ से मारे जाते हुए प्राणी की प्राण- रक्षा करने के लिए 
“मत मार” कहना मरते जीव पर राग लाना है। किसी जीव पर राग करना साधु 
के लिए उचित नहीं है। अतः मरते हुए जीव की प्राण-रक्षा करने के लिए साधु 
को “मत मार” यह उपदेश नहीं देना चाहिए । 

भ्रमविध्वंसनकार ने सूत्रकृतांग गाथा का जो अर्थ किया है, वह गलत है। 


वस्तुतः वह गाथा के यथार्थ अर्थ को समझ ही नहीं पाए हैं। देखिए गाथा और 
उसका अर्थ यह है-- 


वज्ञञा पाणा न वज्ड्ेति, जञति वाय॑ न नीसरे। 
--सूत्रकृतांगसूत्र, २, ५, ३० 
वध्याश्चौर पारदारिकादयो&वध्या वा तत्क्मानुमति प्रसंगादित्येवं 
भूतां वाचां स्वानुष्ठान-परायणः साधु: परव्यापार निरपेक्षो न निसृजेत्‌ | 
वध का दण्ड देने योग्य चोर और पारदारिक प्राणी को साधु वध का दण्ड नहीं 
देने योग्य निरपराधी नहीं कहे | क्योंकि अपंराधी को निरपराधी कहने से साधु को 
उसके कार्य का अनुमोदन लगता है। अतः अपने अनुष्ठान में संलग्न और दूसरों के 
व्यापार से निरपेक्ष साधु को पूर्वोक्त बात नहीं कहनी चाहिए। .. 
यहाँ “मार या मत मार” कहने का कोई प्रसंग नहीं है। इस गाथा में 
सिर्फ अपराधी को निरपराधी कहने का निषेध किया है। अतः इस गाथा का 


प्रमाण देकर प्राणी की प्राण रक्षा के लिए मत मार कहने का निषेध करना 
नितानत असत्य है। 
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इस गाथा के अभिप्राय को बताते हुए भ्रमविध्वंसनकार ने यह लिखा है-- 
'देष प्राणी ने हणो इम पिण न कहिणो, अने त्यां जीवां रो राग आणी ने मत हणो 
इम पिण नहीं कहिणो', नितान्त असत्य है। क्योंकि उक्त गाथा में न तो राग 
शब्द का उल्लेख है और न द्वेष का। परन्तु भ्रमविध्वंसनकार ने दया करने में पाप 
बताने के लिए अपने मन से ही राग-द्वेष को इसमें मिलाने का प्रयत्न किया है। 
इस गाथा में भाषा-समिति का उपदेश दिया है। यहाँ राग-द्वेष की कोई चर्चा 
नहीं है। अतः मरते हुए प्राणी की रक्षा करने में राग का नाम लेकर पाप बताना 
बिल्कुल गलत है। 


भ्रमविध्वंसनकार ने आचार्य शीलांक की टीका का नाम लेकर मरते हुए 
प्राणी की प्राण-रक्षा करने का निषेध किया है, वह सर्वथा गलत है। आचार्य 
शीलांक ने अपनी टीका में प्राणी-रक्षा करने का निषेध नहीं किया है। और न 
साधु के अतिरिक्त अन्य सब जीवों के प्रति मध्यस्थ भाव रखने का कहा है। 


तथाहि सिंहव्याप्र-मार्जारादीन्‌ परसत्वव्यापादन-परायणानु दृष्ट्वा 
साधुमाध्यस्थमवलंबयेत | तथाचोक्तम्‌--- 


मैत्री, प्रमोद, कारुण्य, माध्यस्थ्यानि | 
सत्व गुणाधिक क्लिश्यमानाविनयेषु । | 
--सूत्रकृतांग, २, ५, ३० टीका 


जीवों की हिंसा करने में तत्पर रहने वाले सिंह, व्याप्र, मार्जार आदि प्राणियों 
को देखकर साधु मध्यस्थ होकर रहे। कहा भी है--समस्त जीवों के प्रति मैत्री भाव, 
अपने से अधिक गुणसम्पन्न व्यक्तियों के प्रति प्रमोद भाव, क्लेश पाते हुए दुःखी 
जीवों के प्रति करूणा भाव और अविनेय प्राणियों के प्रति मध्यस्थ भाव रखना 
चाहिए। 


प्रस्तुत टीका में सिंह-व्याप्र-मार्जारादीन्‌ शब्दों के साथ जो आदि गा 
प्रयुक्त हुआ है, उससे पज्चेन्द्रियों की घात करने वाले महारंभी प्राणियों के 
ग्रहण होता है, साधु के सिवाय अन्य सभी प्राणियों का नहीं। इसलिए सिंह, 
व्याप्र, बिल्ली एवं पज्चेन्द्रिय जीवों की हिंसा करने वाले अन्य प्राणियों के प्रति 
मध्यस्थ भाव रखना आगमसम्मत है, संक्लेश पाते हुए दुःखी जीवों के प्रति 
नहीं । दुःखी जीवों पर करुणा एवं दया करना साधु का परम कर्तव्य है। अतः 
जो साधु मरते हुए प्राणी पर दया नहीं करता और दया करके उसकी रक्षा का 
उपदेश देने में पाप समझता है, वह सम्यक्त्व के मूल गुण--अनुकम्पा से रहित 
है। जो व्यक्ति इस टीका में प्रयुक्त आदि शब्द से साधु के अतिरिक्त अन्य 
सभी जीवों को ग्रहण करके उन्हें हिंसक मानते हैं और उनके विषय में मध्यस्थ 
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भाव रखने का उपदेश देते हैं, वे भयंकर भूल करते हैं। यदि साधु के अतिरिक्त 
संसार के सब प्राणी हिंसक हैं, इसलिए सबके विषय में मध्यस्थ भाव रखना 
आगमसम्मत है, तो फिर मैत्री, प्रमोद एवं करुणा भाव किस पर रखेंगे ? अतः 
उक्त टीका का प्रमाण देकर साधु के अतिरिक्त अन्य सब प्राणियों को हिंसक 
कहना और उपदेश के द्वारा उनकी प्राण-रक्षा करने में एकान्त पाप बताना 
मिथ्या है। वस्तुतः पंचेन्द्रिय जीवों का वध करने वाले क्रूर प्राणी, जो उपदेश 
देने पर भी नहीं समझ सकते हैं, साधु को उनके विषय में मध्यस्थ भाव रखने 
को कहा है। परन्तु मरते हुए प्राणी पर दया करके उपदेश देने का निषेध नहीं 
किया है। उन जीवों पर तो करुणा भाव रखना ही चाहिए । 
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साधु गृहस्थ के घर में न ठहरें 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १३६ पर आचारांग का पाठ 
लिखकर उसकी समालोचना करते हुए लिखते हैं--- 


“अथ इहां कह्मो गृहस्थ मांहो मांही लड़े छे, आक्रोश आदिक करे छै। तो 
इम चिंतवणो नहीं, एहनें आक्रोशो, हणो, रोको, उद्वेग-दुःख उपजावो। तथा 
एहनें मत हणो, मत आक्रोशो, मत रोको, उद्देग-दुःख मत उपजाओ इम पिण 
चिन्तवणो नहीं। एहनो ए परमार्थ, जे राग आणि जीवणो वांछी, इम न 
चिन्तवणो | ए बापड़ा ने मत हणो, दुःख-उद्देग मत देवो, तो राम में धर्म कहां 
थी? जीवणो वांछयां धर्म किम कहिये? अने जे हणे तेहनो पाप टालवा ने, 
तारिवाने उपदेश देई हिंसा छोड़ावे ते धर्म छे | 


आचारांगसूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


आयापमेय॑ भिक्‍खुस्स सायारिए उकसस्‍्सेए संक्सयावस्स इठ खत 
गाहावर्ड वा जाव कम्यकरी वा अन्नयन्‍न आक्कोर्सीति वा परवाति वा एंगीति 
वा उद्दकिति वा अहभिक्खूणं उच्चावयं य्ं निर्यच्छेज्जा ए-ए खत 
अन्नगन्नं आक्कोर्संतु वा या वा आक्कोर्सेतद जाव या वा उद्दाविंदु वा। 
--आचारांगसूत्र, २, २, १, ६८ 
जिस मकान में गृहस्थ रहता है, उसमें साधु का रहना कर्मबन्ध का कारण 
होता है। क्योंकि उस मकान में साधु के रहते हुए यदि उसके सामने गृहस्वामी या 
कर्मकरी आदि परस्पर आक्रोश करते हों, एक-दूसरे को डंडे आदि से मारते हों, 
रोकते हों, उपद्रव करते हों, तो यह सब देखकर साधु अपने मन को ऊंचा-नीचा 
करने लगे अर्थात्‌ ये लोग परस्पर आक्रोश न करें, नहीं मारें, रोके नहीं, उपद्रव नहीं 
करें या ये लोग पूर्वोक्त कार्य करें, तो यह कार्य कर्मबन्ध का कारण होगा। इसलिए 
साधु की गृहस्थ के निवास स्थान में नहीं ठहरना चाहिए। 


प्रस्तुत पाठ में यह बताया है कि जिस मकान में गृहस्थ सपरिवार रहता 
हो, उसमें साधु का रहना कर्मबन्ध का कारण है। क्योंकि गृहस्थ के घर मे 
कभी-कभी घरेलू संघर्ष भी हो जाता है। यदि कभी साधु के समक्ष ही संघर्ष 


२७० सद्धर्म मण्डनम्‌. झट के ही 








हो जाए, तो उसे देखकर साधु के मन में अनेक प्रकार के ऊँचे-नीचे भाव आ 
सकते हैं। तुम इसे यहाँ मत मारो, मत रोको, उपद्रव मत करो, इस भावना 
को ऊँचा मन कहा और उक्त कार्य करो, इस भावना को नीचा मन कहा है। 
परिवारयुकत घर में निवसित साधु के मन में ऐसे भावों का उद्भव होना 
स्वाभाविक है। इसलिए आमगम में साधु को परिवारयुक्त गृहस्थ के मकान में 
ठहरने का निषेध किया है। 


प्रस्तुत पाठ से यह बिल्कुल ध्वनित नहीं होता कि कोई हिंसक पंचेन्द्रिय 
जीव का वध करना चाहंता हो, उस समय उसे देखकर उसको नहीं मारने की 
भावना करने से साधु को कर्मबन्ध होता है या पाप लगता है। क्योंकि प्रस्तुत 
पाठ में पारिवारिक कलह का वर्णन है, जो कि परिवार में यदा-कंदा होता 
रहता है। परन्तु वह संघर्ष किसी को मारने के लिए नहीं होता। क्योंकि 
पारिवारिक जीवन पारस्परिक स्नेह-सूत्र से आबद्ध रहता है। अतः वह संघर्ष 
भी एक प्रकार का स्नेह-संघर्ष होता है। गृहस्थ के साथ रहने से साधु के मन 
पर भी उसका असर पड़ सकता है। इसलिए उससे बचे रहने के लिए साधु 
को गृहस्थ के साथ ठहरने का निषेध किया है। 


जो व्यक्ति इस पाठ का यह तात्पर्य बताते हैं--“किसी मरते प्राणी की 
प्राण-रक्षा करने की भावना करना अनुचित है“--उसे पूछना चाहिए कि आप 
गृहस्थ के निवास स्थान में क्यों नहीं ठहरते ? क्योंकि आप के विचार के अनुरूप 
मरते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा करने की भावना रखते हुए यदि साधु गृहस्थ के 
साथ निवास करे तो कर्मबन्ध नहीं होगा। और यदि वह अन्य स्थान पर रहते 
हुए भी मरते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा की भावना रखता है, तो उसके कर्मबन्ध 
होगा। ऐसी स्थिति में आगम में गृहस्थ के निवास स्थान में ठहरने का निषेध क्‍यों 
किया ? सिर्फ इतना ही आदेश देना पर्याप्त था कि साधु मरते हुए प्राणी के प्राणों 
की रक्षा करने की भावना न करे | परन्तु आगम में प्राणी के प्राणों की रक्षा करने 
की भावना का निषेध नहीं किया है। वहाँ तो केवल साधु के मन पर गृहस्थ के 
पारिवारिक संघर्ष का प्रभाव पड़ने से उसका मन साधना से हटकर अन्यत्र 
संक्लेश में न लगे, गृहस्थ के पारिवारिक झगड़े में न उलझ जाए, इस भावना 
से साधु को गृहस्थ के निवास स्थान में ठहरने का निषेध किया है। 


संकल्प-विकल्प जाग्रत्‌ न हो 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १३७ पर आचारांग का पाठ 
लिखकर उसकी समालोचना करते हुए लिखते हैं--- 


*अथ अठे इम कह्मो। जे अग्नि लगाव तथा मत लगाव, बुझाव तथा मत 
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बुझाव, इम पिण साधु ने चिंतवणो नहीं। तो लाय मत लगाव इहां स्यूं आरंभ 
छै। ते माटे इसो न चिन्तवणो। इहां ए रहस्य--जे अग्नि थी कीडयां आदिक 
घणां जीव मरस्ये, त्यां जीवाँ रो जीवणो वांछी ने इम न चिंतवणो, जे अभि 
मत लगाव। अने अग्नि रो आरंभ तेहनों पाप टलावा, तारिवा अग्नि रो आरंभ 
करवा रा त्याग करायां धर्म छै। पिण जीवणो बांछयां धर्म नहीं।' 


आचारांग में उल्लिखित पाठ का उद्देश्य जीव-रक्षा में पाप बताना नहीं, 
प्रत्युत साधु को संकल्प-विकल्प से दूर रखना है। 
आयाणमेय॑ थिक्‍्खुस्स गाह्वहहिं साद्धिं संक्‍्समाणस्स इह खतु 
गाह्मवर्ड अप्पणो सयज्ञए अयणिकायं उज्जालिज्जा वा; पज्णालिज्जा वा, 
विज्जाविज्जा वा। अह भिक्‍्यू उच्चा कब यर्णं निर्य॑न्छिज्जा एते खतु 
अग्रणिकायं उज्जालेंदु वा या वा उज्जालेंदु वा; पज्जालेंदु वा गा वा 
पज्जालेतु वा, विज्जावेंतु वा गा वा विज्जावेतु वा। 
--आचारांगसूत्र, २, २, १, ६६ 
गृहस्थ के निवास स्थान में साधु का रहना कर्मबन्ध का कारण है। गृहस्थ 
अपने कार्य के लिए आग जलाए या बुझाए, उस समय यदि साधु का मन ऊँचा- 
नीचा हो अर्थात्‌ यह गृहस्थ आग जलाए या न जलाए, बुझाए या न बुझाए, तो यह 


कर्मबन्ध का कारण होता है। इसलिए साधु को गृहस्थ के निवास स्थान में नहीं 
ठहरना चाहिए। 


प्रस्तुत पाठ में यह नहीं कहा है कि अग्नि जलाने से मरने वाले कीड़े- 
मकोड़े आदि की रक्षा के लिए साधु को अग्नि जलाने की भावना नहीं करनी 
चाहिए। अतः अग्नि जलाने से मरने वाले जीवों की रक्षा के लिए अग्नि नहीं 
जलाने की भावना को कर्मबन्ध का कारण कहना आगम के यथार्थ अर्थ को 
नहीं समझना है। 


भ्रमविध्वंसनकार को इस पाठ का रहस्य जीव की रक्षा नहीं करना सूझा 
है। परन्तु क्या इसका कारण साधु का अपना स्वार्थ नहीं हो सकता है? जैसे 
साधु शीत से पीड़ित होकर कांप रहा हो, उस समय उसके मन में सहज ही 
यह भावना आ सकती है कि गृहस्थ आग जलाए तो अच्छा रहे और गरमी के 
समय यह भाव आ सकता है कि गृहस्थ आग न जलाए तो अच्छा रहे। इस 
प्रकार अपने स्वार्थवश साधु के मन में आग जलाने एवं नहीं जलाने के सम्बन्ध 
में भावना हो सकती है। गृहस्थ के निवास स्थान में रहने वाले साधु के मन में 
ऐसी भावना का उद्भव होने की संभावना को देखकर आगम में गृहस्थ के 
निवास स्थान में ठहरने का निषेध किया है, परन्तु जीवों को बचाने के लिए 


>टपपाटर 
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उक्त भावना को कर्मबन्ध का कारण जानकर नहीं। क्योंकि जीव को बचाना 
एवं जीव-रक्षा के लिए उपदेश देना साधु का कर्तव्य है। आगमों का निर्माण ही 
जीव-रक्षा की भावना से हुआ है। प्रश्नव्याकरणसूत्र में स्पष्ट लिखा है कि 
भगवान्‌ ने संसार के समस्त जीवों की रक्षा रूप दया के लिए प्रवचन दिया। 
अतः जीव-रक्षा में पाप कहना तथा जीव-रक्षा के हेतु आग नहीं जलाने की 
भावना को कर्मबन्ध का कारण कहना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


भ्रमविध्वंसनकार ने इस पाठ की जो व्याख्या की है, यदि उसे मान लें 
तो आगम का साय सिद्धान्त ही विपरीत हो जाएगा। वे कहते हैं--'आग में 
जलकर मरने वाले जीवों की रक्षा करने के भाव से यदि साधु आग नहीं 
जलाने की भावना करे, तो यह कर्मबन्ध का कारण है।” यदि उनकी इस 
व्याख्या के अनुसार कोई साधु जीव-रक्षा के भाव से नहीं, प्रत्युत अपने स्वार्थ 
के लिए आग नहीं जलाने की भावना करके गृहस्थ के निवास स्थान में रहे, तो 
उसे दोष नहीं लगना चाहिए। इनके विचार से तो साधु को गृहस्थ के निवास 
स्थान में ही ठहरना चाहिए। क्योंकि साधु वहाँ रहेगा तो गृहस्थ जब आग 
जलाना या बुझाना चाहेगा, तब साधु उसे समझाकर आग जलाने या बुझाने 
का निषेध कर देगा। इस प्रकार गृहस्थ के संसार-सागर से पार होने में अधिक 
सुविधा होगी। परन्तु आगम में साधु को गृहस्थ के निवास स्थान में ठहरने का 
निषेध किया है। इसका एकमात्र यही कारण है कि अपने स्वार्थ के लिए आग 
जलाने या बुझाने की भावना करना बुरा है। अतः उक्त पाठ का प्रमाण देकर 
जीव-रक्षा में पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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साधु जीवन की इच्छा करता है 


भ्रमविध्व॑सनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १३८ पर स्थानांग, स्थान १० के 
पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'अथ अठे पिण जीवणो-मरणो आपणो-आपणो वांछणो नहीं, तो पारको 
क्‍्यां ने वांठसी” आदि लिखकर हिंसक के हाथ से मारे जाने वाले प्राणी की 
रक्षा करने में एकान्त पाप बताते हैं। 

भ्रमविध्वंसनकार ने भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३५४ पर लिखा है--'अथ अठे 
कह्मयो--साध्वी पानी में ड्ूबती ने बाहिरे काढ़े तो आज्ञा उल्लंघे नहीं।' अतः 
भ्रमविध्वंसनकार एवं उनके अनुयायियों से पूछना चाहिए--“जब साधु अपना या 
दूसरे का जीवन नहीं चाहता, तब वह पानी में डूबती हुई साध्वी को क्यों निकालता 
है? तथा अपनी प्राण-रक्षा के लिए साधु आहार क्यों करता है ?' उत्तराध्ययन- 
सूत्र में साधु को अपनी प्राण-रक्षा के लिए आहार करने का विधान है। 

वेयण वेयावचन्चे, हरियज्ए य संजनल्लए। 
तह पाण-वत्तियाए. छट्ठं पुण धग्य विन्‍्ताए।/ 
--उत्तराध्ययनसूत्र, २६, ३३ 

१. क्षुधा और पिपासा से उत्पन्न हुई वेदना की निवृत्ति के लिए, २. क्षुधा और 
पिपासा से व्याकुल साधु गुरु आदि की सेवा नहीं कर सकता, अतः गुरु की सेवा- 
शुश्रूषा के लिए, ३. क्षुधा-पिपासा से व्याकुल साधु विधिपूर्वक इयसमितिं का 
पालन नहीं कर सकता, अतः इर्यासमिति का पालन करने के लिए, ४. यदि क्षुधातुर 
होकर कभी सचित्त वस्तु का आहार कर ले तो उसका संयम स्थिर नहीं रहता, अतः 
संयम की रक्षा के लिए, ५. अपने प्राणों की रक्षा के लिए और ६. धर्म की चिन्ता के 
लिए, साधु को आहार-पानी का अन्वेषण करना चाहिए । 

प्रस्तुत पाठ में स्पष्ट लिखा है कि साधु को अपने प्राणों की, जीवन की 


रक्षा के लिए आहार-पानी की गवेषणा करनी चाहिए। टीकाकार ने भी इसका 
यही अर्थ किया है--- 


पाणवत्तियाए' त्ति प्राणप्रत्ययं जीवित निमित्तं अविधिनाह्यात्मनो$- 
पिप्राणोपक्रमणे हिंसा स्यात्‌ ह 
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अपने जीवन की रक्षा करने के लिए साधु को आहार का अन्वेषण करना 
चाहिए। क्योंकि आगम-विधि से विपरीत अपने प्राणों को छोड़ना भी हिंसा है। 

प्रस्तुत गाथा एवं उसकी टीका में साधु को अपने जीवन की रक्षा के 
लिए आहार करना कहा है। अतः यह कहना मिथ्या है कि साधु अपने जीवन 
की रक्षा नहीं करते। अस्तु, बुद्धिमान पाठकों को यह स्वयं सोचना चाहिए कि 
जब साधु अपने प्राणों की रक्षा करते हैं, पानी में डूबती हुई अपनी साध्वी की 
रक्षा करते हैं, तब दूसरे प्राणियों की प्राण-रक्षा के लिए उपदेश दें, तो इसमें 
पाप कैसे होगा? जैसे उक्त गाथा में अपने प्राणों की रक्षा के लिए साधु को 
आहार करने का आदेश दिया है, उसी तरह भगवतीसूत्र में पृथ्वीकाय आदि की 
रक्षा के लिए साधु को प्रासुक एवं एषणीय आहार लेने का विधान किया है। 

फायु- एसणिज्जं थ्रुंजयाणे समणे-।निर्यंथे आयाए धम्यं नो आइ- 
क्कयडु, आयाए धम्यं अगइक्कयाणे पुदविकायं अवकंखइ जाव तस्काय॑ 
अवकररइ। --भगवतीसूत्र, १, ६, ७८ 
जो साधु प्रासुक और ऐषणिक आहार ग्रहण करता है, वह अपने धर्म का 


उल्लंघन नहीं करता । वह अपने धर्म का उल्लंघन नहीं करता हुआ पृथ्वीकाय से 
लेकर त्रसकाय तक के जीवों की प्राण-रक्षा करना चाहता है। 


प्रस्तुत पाठ में साधु को पृथ्वीकाय से लेकर त्रसकाय तक के जीवों की 
प्राण-रक्षा करने हेतु प्रासुक एवं एषणीय आहार ग्रहण करने का आदेश दिया 
है। इससे स्पष्टतः सिद्ध होता है कि दूसरे प्राणी की प्राण-रक्षा करना भी 
साधु का कर्तव्य है। 


स्थानांगसूत्र के दशवें स्थान में साधु को प्राप्त जीवन की इच्छा करने 
का निषेध नहीं किया है। वहाँ साधु को चिरकाल तक जीवित रहने की 
अभिलाषा रखने का निषेध किया है। स्थानांग के पाठ में जीवनाशंसा का 
निषेध किया है। आशंसा--नहीं पाई हुई वस्तु को प्राप्त करना। अभिधान 
राजेन्द्र कोष में भी लिखा है--अप्राप्त प्रापणमाशंसा--“अप्राप्त वस्तु को 
प्राप्त करना आशंसा है।” अस्तु जो जीवन अभी प्राप्त नहीं है, उसको प्राप्त 
करने की अभिलाषा रखना, चिरकाल तक जीने की इच्छा करना 
'जीवनाशंसा” कहलाती है। साधु के लिए इसका निषेध किया गया है। परन्तु 
प्राप्त जीवन की इच्छा करने का निषेध नहीं किया है। अन्यथा उत्तराध्ययन 
एवं भगवती के पाठ से स्थानांग का पाठ स्पष्टतः विरुद्ध होगा। अतः स्थानांग 
के पाठ का प्रमाण देकर यह कहना भयंकर भूल है कि साधु अपना एवं दूसरे 
का जीवन नहीं चाहता। 





साधु जीवन की इच्छा करता है. २७४ 


कुछ व्यक्ति ऐसा कहते हैं--'असंयति की प्राण-रक्षा करने से असंयम 
का अनुमोदन लगता है।' परन्तु उनका यह कथन गलत है।.क्‍्योंकि जिस 
व्यक्ति को जो कार्य अच्छा नहीं लगता, उसे उस कार्य का अनुमोदन भी नहीं 
लगता। साधु असंयति को असंयम-सेवन का उपदेश नहीं देता और वह उसके 
असंयम-सेवन को अच्छा भी नहीं समझता, बल्कि वह तो उसे असंयम-सेवन 
का त्याग करने का उपदेश देता है। अतः ऐसी स्थिति में उसकी प्राण-रक्षा के 
लिए उपदेश देने वाले साधु को असंयति के असंयम का अनुमोदन कैसे लग 
सकता है? यदि उसके बच जाने मात्र से साधु को असंयम का अनुमोदन लग 
जाए, तो फिर कसाई को तारने के लिए उपदेश देने में भी पाप होगा? क्योंकि 
अहिंसा का उपदेश सुनकर कसाई उसे नहीं मारेगा, इस तरह वह बच जाएगा 
और असंयम का सेवन करेगा। परन्तु ऐसा कार्य करने पर भी साधु को 
असंयम का अनुमोदन नहीं लगता। क्योंकि साधु ने असंयम का सेवन कराने 
के भाव से कसाई को अहिंसा का उपदेश नहीं दिया। इसी तरह यहाँ भी 
अनाग्रह बुद्धि से यह समझना चाहिए कि साधु मरते हुए प्राणी की रक्षा करने 
के लिए उपदेश देता है, वह उस प्राणी का आर्त-रौद्र ध्यान मिटाने एवं कसाई 
को हिंसा के पाप से बचाने के भाव से देता है, इस भाव से नहीं कि असंयति 
बचकर असंयम का सेवन करे। अस्तु, मरते हुए असंयति प्राणी का आर्त-रौद्र 
ध्यान मिटाने एवं उसे मरण-भय से विमुक्त करने की भावना से उसकी 
प्राण-रक्षा करने से असंयम का अनुमोदन बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


वर्तमान जीवन जीना पाप नहीं है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १३८ पर सूत्रकृतांगसूत्र, श्रु. १, 
अ. १०, गाथा २४ और अ, १३ की गाथा २३ लिखकर यह बताते हैं-- इन 
गाथाओं में साधु को अपने जीने और मरने की इच्छा करने का निषेध किया 
है। इसलिए दूसरों के जीने और मरने की इच्छा नहीं करनी चाहिए। इसे 
प्रकार जब साधु दूसरे प्राणी के जीवन की इच्छा नहीं रखता, तब फिर वह 
मरते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा के लिए उपदेश कैसे दे सकता है? अतः मरते 
हुए प्राणी की प्राण-रक्षा के लिए उपदेश देना एकान्त पाप है।' 


सूत्रकृतांगसूत्र की उभय गाथाओं का नाम लेकर हिंसक के हाथ से मारे 
जाने वाले प्राणी की प्राण-रक्षा के लिए धर्मोपदेश देने में एकान्त पाप कहना 
मिथ्या है। उक्त गाथाओं में कहे हुए जीविताशंसा संप्रयोग, मरणाशंसा 
संगप्रयोग शब्दों में साधु को चिरकाल तक जीवित रहने और शीघ्र ही मर जाने 
की इच्छा करने का निषेध किया है, परन्तु प्राप्त जीवन और यथाकाल मरण 
की इच्छा करने का निषेध नहीं किया है। अन्यथा उत्तराध्ययनसूत्र एवं भगवती 
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के पूर्वकथित पाठ के साथ सूत्रकृतांग की गाथाओं का विरोध होगा। क्योंकि 
उत्तराध्ययन में साधु को अपने प्राणों की रक्षा करने के लिए आहार करने का 
आदेश दिया है और भगवतीसूत्र में पृथ्वीकाय से लेकर त्रसकाय तक के जीवों 
की प्राण-रक्षा करने के लिए साधु को प्रासुक एवं ऐषणिक आहार ग्रहण करने 
का विधान किया है। ऐसी स्थिति में सूत्रकृतांगसूत्र में साधु को अपने जीवन 
और मरण की इच्छा करने का कैसे निषेध किया जा सकता है? अतः उनका 
भाव यह है कि साधु न तो चिरकाल तक जीवित रहने की कामना करे और न 
तुरन्त या शीघ्र मरने की अभिलाषा रखे। उक्त गाथाओं की टीका में टीकाकार 
ने यही अर्थ किया है-- 


जीवितमसंयमजीवितं दीघयुष्क॑ वा स्थावर-जंगम जस्तुदण्डेन 
नाभिकांक्षी स्यात्‌ | 


साधु स्थावर या जंगम जन्तुओं को दण्ड देकर असंयम के साथ जीवित रहने 
की या चिरकाल तक जीवित रहने की इच्छा न करे। 

प्रस्तुत टीका में प्राणियों की हिंसा करके असंयममय जीवन जीने की 
तथा चिरकाल तक जीवित रहने की इच्छा का निषेध किया है। परन्तु प्राणियों 
की रक्षा करके प्राप्त जीवन की रक्षा करने का निषेध नहीं किया है। इसलिए 
साधु जीवों की प्राण-रक्षा करने के साथ अपने प्राप्त जीवन की रक्षा करने की 
अभिलाषा रखता है और इसी इच्छा से प्रेरित होकर वह मरते हुए प्राणी की 
प्राण-रक्षा के लिए मारने वाले एवं मरने वाले--दोनों को जीव-रक्षा करने का 
उपदेश देता है। 


सूत्रकृतांग की उक्त गाथाओं में नो जीविअं नो मरणावकंखी पद में नो 
अवकंखी शब्द का प्रयोग हुआ है। इस शब्द को देख कर कुछ व्यक्ति 
भ्रान्तिवश यह कहने लगते हैं कि “यहाँ जीवन की इच्छा रखने का स्पष्ट 
इनकार किया है।” अतः साधु मरते हुए प्राणी की रक्षा कैसे कर सकता है? 
उन भ्रान्त विचारकों से यह कहना चाहिए कि जैसे यहाँ नो अवकंखई शब्द 
आया है, उसी तरह भगवती सूत्र में पुढ़्वीकाय अवकंखइ जाव तसकायं॑ 
अवकंखइ पाठ में भी अवकंखइ शब्द प्रयुक्त हुआ है। इसका अर्थ 
है--पृथ्वीकाय से लेकर त्रसकाय तक के जीवों के जीवन-रक्षा की इच्छा 
करना। ऐसी स्थिति में सूत्रकृतांग की उक्त गाथाओं में अपने जीवन की इच्छा 
नहीं करने का कैसे कहा जा सकता है? अतः इस पाठ का वास्तविक अर्थ 
यह है कि साधु चिरकाल तक जीवित रहने की अभिलाषा न करे। अस्तु, 
उक्त गाथाओं का प्रमाण देकर जीव-रक्षा के लिए उपदेश देने में पाप कहना 
आमम से सर्वथा विरुद्ध है। 





साधु जीवन की इच्छा करता है. २७७ 


असंयम का निषेध 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४०, १४१ और १४२ पर 
सूत्रकृतांगसूत्र, श्रुत. १, अ. १५, गाथा १०; अ, ३, उ. ४, गाथा १५; अ. ५, 
गाथा 3; अ. १, गाथा ३; और अ. २, उ. ३, गाथा १६ का प्रमाण देकर हिंसक 
के हाथ के हाथ से मारे जाने वाले प्राणी की रक्षा करने में पाप बताते हैं। 

भ्रमविध्वंसनकार द्वारा उद्धृत उक्त गाथाओं में छः काय के जीवों की 
हिंसा करके साधु को जीवित रहने की इच्छा का निषेध किया है, परन्तु छः काय 
के जीवों की रक्षा करते हुए जीवित रहने की इच्छा का निषेध नहीं किया है। 

जिविय॑ पीड़ओ किच्चा । न 
--सूत्रकृतांग, १, १५, १० 

साधु असंयम---हिंसायुक्त जीवन को पीछे रख दे।. 

इससे प्राणियों की रक्षा करते हुए जीवित रहना स्पष्टतः प्रमाणित 
होता है। इसी तरह प्रस्तुत आगम में असंयमयुक्त जीवन जीने का निषेध 
किया है--- 

नावकंखति जीविय॑। 

-सूत्रकृतांगसूत्र, १, ३, ४, 3$ 
साधु असंयमयुकत जीवन जीने की अभिलाषा न करे।... 
सूत्रकृतांगसूत्र में दूसरे प्राणियों को भय देने और हिंसा आदि पापों का 

आचरण करने से नरक योनि में जाना कहा है। 


जे केई ढ़ले इह जीवियडी, पावाड कम्याईं करेंति रद्दा । 
ते घोर रुवे विग्सिधषयारे: तिव्दाथितावे नरए पतेत्ति// 
-सूत्रकृतांग १, ६, २ 
जो अज्ञानी पुरुष अपने जीवन के लिए दूसरे प्राणियों को भय देता है और 
हिंसा आदि घोर क्रूर कर्म करता है, वह तीव्र तापयुक्त और अंधकार से परिपूर्ण घोर 
नरक के गर्त में गिरता है। । 
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प्रस्तुत गाथा में प्राणियों को भय देने एवं उनकी हिंसा करने से नरक 
गति में जाना कहा है। परंतु प्राणियों को अभयदान देने एवं उनके प्राणों की 
रक्षा करने से नरक के गर्त में गिरने का नहीं लिखा है। अतः उक्त गाथा का 
प्रमाण देकर हिंसक के हाथ से मारे जाने वाले प्राणी की प्राण-रक्षा करने के 
लिए उपदेश देने में पाप बताना एकान्त मिथ्या है। इसी प्रकार उक्त आगम के 
दशवें अध्ययन का नाम लेकर जीव-रक्षा में पाप बताना भी गलत है। 


घुयक्खायधम्मे वितिग्च्छितिन्ने, लाढे चरे आय ठुले प्रयास । 
आयं॑ न कुज्जा इह जीवियडी, चय॑ न कुज्जा सुतवस्सि भिक्‍खू।। 


-ससूत्रकृतांग, १, १०, ३ 


वीतराग-भाषित धर्म का आचरण करने वाला, संशयरहित, ज्ञान-दर्शन से 
सम्पन्न, उत्तम तपस्वी साधु प्रासुक आहार से अपने जीवन का निर्वाह करे, संयम- 
पालन में सदा संलग्न रहे, सब प्राणियों को आत्म-तुल्य देखता हुआ आश्रव का 
सेवन न करे और असंयम जीवन--हिंसामय जीवन एवं परिग्रह-संग्रह करने की 
इच्छा न करे। 


प्रस्तुत गाथा में कहा है कि साधु सब प्राणियों को अपने समान देखे । 
जब सब प्राणियों को अपने समान देखना साधु का कर्तव्य है, तब जिस प्रकार 
साधु अपनी रक्षा करने में पाप नहीं समझता, उसी प्रकार दूसरे प्राणी की रक्षा 
करने में भी उसे पाप नहीं समझना चाहिए। इस प्रकार इस गाथा से जीव- 
रक्षा में धर्म सिद्ध होता है। फिर भी भ्रमविध्वंसनकार इसी गाथा का नाम 
लेकर जीव-रक्षा में पाप सिद्ध करने का असफल प्रयत्न करते हैं। परन्तु एक 
साधारण बुद्धिवाला व्यक्ति भी इस गाथा को पढ़कर जीव-रक्षा करने में पाप 
नहीं, धर्म ही कहेगा। इसके अतिरिक्त इस गाथा में पूर्वगाथा की तरह 
असंयम-पूर्वक जीवित रहने की इच्छा करने का निषेध किया है, जीवों की रक्षा 
करते हुए जीवित रहने का नहीं। उक्त आगम के दूसरे अध्ययन में भी प्राण- 
रक्षा करने में पाप नहीं कहा है। 
नो आभिकंखेज्ज जीवियं, नो।वि य प्रयण पत्थए पिया / / 
अन्थत्थयुवेति भेरवा, घुन्नागार ययस्स ।भिक्‍खुणो।// 
“सूत्रकृतांग, १, २, १६ 
यदि शून्यगृह में निवसित साधु के निकट भैरवादि कृत भयंकर उपद्रव हो, तो 
उसे उससे डर कर भागना नहीं चाहिए किन्तु अपने जीवन की परवाह न करके उस 


उपसर्ग को सहन करना चाहिए। यह सहिष्णुता अपनी मान-प्रतिष्ठा एवं पूजा के 
लिए नहीं, किन्तु स्वाभाविक होनी चाहिए। 





३. असंयम का निषेध २७६ 


प्रस्तुत गाथा में अभिग्रहधारी साधु के लिए. भैरव आदि कृत उपद्रव को 
सहन करने का उपदेश दिया है। परन्तु यहाँ किसी हिंसक के हाथ से मारे 
जाने वाले प्राणी की प्राण-रक्षा करने का निषेध नहीं किया है। अतः इस गाथा 
का नाम लेकर मरते हुए जीव की रक्षा करने में पाप कहना आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है । । 
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आहार : संयम का साधन है 


ग्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४३ पर उत्तराध्ययनसूत्र अ. ४, 
गाथा ७ की समालोचना करते हुए लिखते हैं--'अथ अठे पिण कह्मो, अन्न- 
पानी आदिक देई संयम जीवितव्य वधारणो पिण और मतलब नहीं। ते किम 
उण जीवितव्य री वांछा नहीं? एक संयम री वांछा। आहार करता पिण संयम 
छै। आहार करण री पिण अव्रत नहीं। तीर्थकर री आज्ञा छै। अनें श्रावक नो तो 
आहार अव्रत में छै। अव्रत छै ते अधर्म छै। ते माटे असंयम मरण-जीवण री 
वांछा करे ते अब्रत में छै ।' 

उत्तराध्ययनसूत्र की उक्त गाथा लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 

चरे पयाइं परिसंकयाणो, जे किंवि पास इह यन्‍नमाणो । 

लाभतरे जीविय बूहइत्ता, पच्छा परिन्‍नाय मलावधंसी / / 
“”उत्तराध्ययनसूत्रे, ४७, ७ 
किसी भी त्रस प्राणी की विराधना न हो, इसलिए साधु अपने पैर को शंका के 
साथ पृथ्वी पर रखकर चले। यदि गृहस्थ लोग उसकी थोड़ी-सी भी प्रशंसा करे, तो 
वह उसे पाश के समान कर्मबन्ध का कारण समझे। ज्ञान, दर्शन और चारित्र के 
विशेष लाभार्थ आहार-पानी आदि से अपने जीवन की रक्षा करे। जब ज्ञान, दर्शन 
और चारित्र की आराधना हो जाए, अपना शरीर रोग से ग्रस्त या वृद्धावस्था से 
जर्जरित हो जाए और साधु को यह ज्ञात हो जाए कि इस शरीर से अब ज्ञान, दर्शन 


एवं चारित्र की साधना नहीं हो सकती, तब वह आगमिक विधान के अनुसार अपने 
शरीर का त्याग कर दे। 


प्रस्तुत गाथा में कहा है कि साधु ज्ञान, दर्शन एवं चारित्र आदि गुणों का 
उपार्जन करने के लिए आहार-पानी के द्वारा अपने जीवन की रक्षा करे। इससे 
यह सिद्ध होता है कि मरते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा के लिए उपदेश आदि देना 
भी साधु का कर्तव्य है। क्योंकि प्रश्नव्याकरण आदि आममों में जीवों की रक्षा 
करना गुण कहा है और यहाँ गुण उपार्जन करने हेतु साधु को अपने जीवन की 
रक्षा करने का कहा है। अतः जो साधु उपदेश आदि के द्वारा मरते हुए प्राणियों 
की प्राण-रक्षा करता है, वह गुण का उपार्जन करता- है, पाप का नहीं। अतः 
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इस गाथा का प्रमाण देकर मरते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा करने के लिए उपदेश 
देने में एकान्त पाप कहना नितान्त असत्य है। 


भ्रमविध्वंसनकार ने साधु के भोजन को स्वतःव्रत में बतलाया है, परन्तु 
यह भी इनकी भयंकर भूल है। यदि भोजन करना स्वतःव्रत में है, तो जैसे 
अधिक से अधिक उपवास करना श्रेष्ठ है, उसी तरह अधिक-से-अधिक 
भोजन करना भी साधु के लिए गुण होना चाहिए। भ्रमविध्वंसनकार के 
विचारानुसार जो साधु जितना अधिक एवं बार-बार आहार करे, वह अधिक 
श्रेष्ठ समझा जाना चाहिए। जैसे अधिक-से-अधिक उपवास करने वाला साधु 
उत्कृष्ट व्रतधारी समझा जाता है, उसी तरह अत्यधिक आहार करने वाला 
साधु उत्कृष्ट श्रेणी का व्रतधारी गिना जाना चाहिए। परन्तु आगम में ऐसा नहीं 
कहा है। आगम में साधु को कारणवश आहार करने का आदेश दिया है और 
बिना कारण से, आवश्यकता से अधिक एवं बार-बार आहार करने वाले साधु 
को पाप-श्रमण कहा है। अस्तु, साधु का कारणवश आहार करना उसके व्रत 
का, संयम का उपकारक है। परन्तु उपवास आदि की तरह स्वतः्रत में नहीं 
है। अतः साधु के आहार को उपवास आदि की तरह साक्षात्‌ व्रत-रूप बताना 
आगम-विरुद्ध है| ह 

जैसे साधु का कारणवश आहार करना उसके व्रत का उपकारक होने से 
अव्रत में नहीं है, उसी तरह बारह व्रतधारी श्रावक का भोजन भी उसके व्रत 
का उपकारक होने से अव्रत में नहीं है। यह दानाधिकार में स्पष्ट कर चुके हैं 
कि श्रावक को अव्रत की क्रिया नहीं लगती। अतः साधु के आहार को साक्षात्‌ 
व्रत में और श्रावक के भोजन को अव्रत में बताना आगम-विरुद्ध है। 


संयम दुर्लभ है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४४ पर सूत्रकृतांगसूत्र की गाथा 
लिखकर उसकी समालोचन करते हुए लिखते हैं--“अथ अठे पिण संयम 
जीवितव्य दोहिलो कह्मो, पिण और जीवितव्य दोहिलो न कह्मो |” 
सूत्रकृतांगसूत्र की उक्त गाथा लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 
संबुज्ञ्ह कि न डुज्ड्ह संब्रोही खलु पेच्च दुल्लला। 
नो हृवणयाति राइयो, नो सुलमं पुनयावि जीवियं।//. 
| ---सूत्रकृतांग 
हे प्राणियो! तुम सम्यग्ज्ञान आदि को प्राप्त करो। तुम इस बोध को क्यों नहीं 
प्राप्त कर रहे हो? यदि इस भव में नहीं किया, तो परलोक में करना दुर्लभ है। जो 
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रात बीत जाती है, वह पुनः: लौटकर नहीं आती। संसार में संयमप्रधान जीवन दुर्लभ 
है। जिस जीवन की आयु टूट गई है, वह फिर नहीं जुड़ सकती। 

इसमें संयमप्रधान जीवन को दुर्लभ कहा है। जो जीवन हिंसा से निवृत्त 
होकर जीव-रक्षा में व्यतीत होता है, वही संयमी जीवन है। इसलिए जो साधु 
मरते हुए प्राणी की रक्षा करता है, उसका जीवन संयमनिष्ठ जीवन है, 
असंयममय नहीं । उक्त गाथा में एक भी शब्द ऐसा नहीं है, जिससे जीव-रक्षा 
करने में पाप होने की प्ररूपणा को समर्थन मिलता हो, तथापि 
भ्रमविध्वंसनकार व्यर्थ ही इस गाथा का नाम लेकर रक्षा करने में पाप कहते 
हैं। वस्तुतः बुद्धिमान पाठकों को इनके कथन पर विश्वास नहीं करना चाहिए | 
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करड ५ २८४ सद्धर्म मण्डनम्‌. झा 


नमिराज ऋषि 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४४५ पर उत्तराध्ययनसूत्र, अ. ६ 
की १२ से १५ तक की गाथाओं की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ अठे इम कह्मो--मिथिला नगरी बलती देख नमीराज ऋषि साहमो 
न जोयो | बली क्यो म्हारे वाहलो-दुवाहलो एक ही नहीं। राग-द्वेष अण करवा 
माटे। तो साधु, मिनकियां आदि रे लारे पड़ने उंदरादिक जीवां ने बचावे, ते 
शुद्ध के अशुद्ध ? असंयति रा शरीर ना जाबता करे ते धर्म के अधर्म ?' 


नमिराज ऋषि का उदाहरण देकर मरते हुए जीव की रक्षा करने में पाप 
कहना भारी भूल है। नमिराज ऋषि प्रत्येकबुद्ध साधु थे। प्रत्येकबुद्ध साधु का 
आचार स्थविरकल्पी साधु से कुछ अंश में भिन्‍न होता है। वे किसी मरते हुए 
प्राणी की रक्षा नहीं करते। शिष्य भी नहीं बनाते, किसी को दीक्षा भी नहीं 
देते। आहार-पानी लाकर किसी साधु की सेवा भी नहीं करते और संघ से 
बाहर अकेले रहते हैं। 


भ्रमविध्वंसनकार ने भी प्रतिमाधारी के विषय में लिखा है--'जे 
पड़िमाधारी किण ही ने संथारो पिण पचखावे नहीं, कोई ने दीक्षा देवे नहीं, 
श्रावक रा व्रत आदरावे नहीं, उपदेश देवे नहीं। पड़िमाधारी धर्मोपदेशादि कोई 
ने देवे नहीं। ए तो एकान्त आपरोइज उद्धार करवाने उठया छै। ते पोते किण 
ही जीव ने हणे नहीं, ए तो आपरी अनुकम्पा करे, पिण पर नी न करे। जिम 
ठाणांग चोथे ठाणे उद्देशा चार में कह्मो--आयाणुकम्पए नाममेगे नो 
पराणुकम्पए आत्मानीज अनुकम्पा करे पिण पर नी न करे ते जिनकल्पी 
आदिक। इहां पिण जिनकल्पी आदिक कह्यो ते आदिक शब्द में तो पड़िमाधारी 
भी आया, ते आपरीज अनुकम्पा करे पिण पर नी न करे। तो जीव ने न हणे ते 
आपरीज अनुकम्पा छे [” 

भ्रमविध्वंसनकार ने स्थानांगसूत्र का प्रमाण देकर प्रतिमाधारी साधु को 
अपने पर अनुकम्पा करने वाला बताया है, दूसरे पर अनुकम्पा करने वाला 
नहीं | मूल पाठ में जिनकल्पी आदि शब्द नहीं है। परन्तु उसकी टीका में अपने 
पर अनुकम्पा करने वाले और दूसरों पर अनुकम्पा नहीं करने वाले तीन प्रकार 





के जीव बताए हैं--१. प्रत्येकबुद्ध साधु, २. जिनकलपी और ३. परोपकार 
बुद्धि से रहित निर्दयी | 

प्रस्तुत टीका के अनुसार प्रत्येकबुद्ध साधु दूसरे की अनुकम्पा नहीं 
करते। यह सर्वमान्य सिद्धान्त है, भ्रमविध्वंसनकार भी इसे मानते हैं। ऐसी 
स्थिति में प्रत्येकबुद्ध साधु नमिराज ऋषि का उदाहरण देकर स्थविर-कल्पी 
साधु को जीव-रक्षा करने में पाप बताना कितनी बड़ी भूल है, यह पाठक स्वयं 
सोच सकते हैं? प्रत्येकबुद्ध अपनी ही अनुकम्पा करते हैं, पर की नहीं, परन्तु 
स्थविरकल्पी स्व एवं पर दोनों की अनुकम्पा करते हैं। प्रत्येकबुद्ध का कल्प 
स्थविरकल्पी के कल्प से भिन्‍न है। अंतः दोनों के कार्य एक-से कैसे हो सकते 
हैं? जो व्यक्ति नमिराज ऋषि का उदाहरण देकर जीव-रक्षा में पाप बताते हैं 
उनकी दृष्टि से प्रत्येकबुद्ध जो कार्य नहीं करते, स्थविरकल्पी को भी वे सब 
कार्य नहीं करने चाहिए या उसे उन कार्यों के करने में पाप लगना चाहिए। 
जैसे प्रत्येकबुद्ध साधु शिष्य नहीं करते, दीक्षा नहीं देते, धर्मोपदेश नहीं करते, 
साधु को आहार-पानी लाकर नहीं देते, साधु की वैयावृत्य नहीं करते। अतः 
स्थविरकल्पी साधु इन कार्यों को करे, तो उसे एकान्त पाप होना चाहिए। यदि 
यहाँ यह कहें कि दोनों का कल्प भिन्‍न होने के कारण स्थविरकल्पी को उक्त 
कार्य करने में पाप नहीं लगता, केवल प्रत्येकबुद्ध आदि को ही इन कार्यों को 
करने में दोष लगता है। इसी तरह जीव-रक्षा के सम्बन्ध में भी ऐसा ही 
समझना चाहिए कि स्थविर-कल्पी को जीवरक्षा करने में धर्म होता है। क्योंकि 
उसका यह कल्प है। परन्तु प्रत्येकबुद्ध का यह कल्प नहीं है। ह 


दूसरी बात यह है कि इन्द्र ने नममिराज ऋषि से यह नहीं पूछा--“मरते 
हुए जीव की रक्षा करने में धर्म है या पाप?” यदि वह ऐसा प्रश्न करता और 
नमिराज ऋषि जीव-रक्षा करने में पाप बताते, तब तो जीव-रक्षा में पाप माना 
जाता। परन्तु वहाँ ऐसा प्रश्न ही नहीं पूछा। वहाँ तो इन्द्र ने देवमाया करके 
नमिराज ऋषि की सांसारिक पदार्थों एवं भोगों में आसक्ति है या नहीं, इसकी 
परीक्षा ली और नमिराज ऋषि ने यह कहकर स्पष्ट कर दिया-- 
मिहिलाए उज्ह्यमाणिए न ये उज्ञ्ड़ किंचणं 
उतराध्ययन, € 
मिथिला के जल जाने पर मेरा कुछ भी नहीं जलता। 


इस उत्तर में नमिराज ऋषि ने सांसारिक पदार्थो एवं भोगों पर से अपना 
ममत्व हट जाना अभिव्यक्त किया है, परन्तु मरते हुए जीव की रक्षा में पाप 


होना नहीं कहा है। अतः उक्त उदाहरण देकर जीव-रक्षा में पाप कहना आगम 
से सर्वथा विरुद्ध है। 





मे नमिराज ऋषि रदप 


शान्ति देना सावद्य कार्य नहीं 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४६ पर दशवैकालिक अ. ७, 
गाथा ५० की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

“अथ अठे पिण कट्मयो--देवता, मनुष्य तथा तिर्यच “मांहो-मांही कलह 
करे, तो हार-जीत वांछणी नहीं। तो काया थी हार-जीत किम करावणी? 
असंयति ना शरीर नी साता करे, ते तो सावद्य छे।' 


दशवैकालिकसूत्र की गाथा का प्रमाण देकर जीव-रक्षा करने में पाप 
बताना मिथ्या है। उक्त गाथा में जीव-रक्षा में पाप होना नहीं कहा है-- 
देवाणं यछु॒याणं व तिरियाणं व कुगहे। . 
अजुयार्ण जयो होऊक गा वा छोएति गो वए// 
ह --दशवैकालिकसूत्र, ७, ५० 
देवता, मनुष्य और तिर्यचों के परस्पर युद्ध होने पर साधु को कभी भी यह नहीं 
कहना चाहिए कि अमुक की जीत हो और अमुक की जीत न हो। 


प्रस्तुत गाथा में देव, मानव और तिर्यचों के युद्ध होने पर साधु को किसी 
एक पक्ष की हार या जीत के सम्बन्ध में कहने का निषेध किया है। क्योंकि 
साधु को मध्यस्थ भाव रखना ही आगमसम्मत है। परन्तु किसी पक्ष-विपक्ष की 
हार-जीत की घोषणा करना उचित नहीं है। अतः कभी दो दलों में युद्ध होने 
पर साधु एक दल की हार और दूसरे की विजय होने की बात नहीं कहता। 
ऐसे समय में यदि साधु उभय दलों को समझा-बुझाकर युद्ध में मरने वाले 
जीवों की रक्षा के लिए युद्ध बन्द करा दे, तो इस गाथा में उसका निषेध नहीं 
किया है। यहाँ एक दल के साथ पक्षपात एवं दूसरे के साथ द्वेष करने का 
निषेध है। 


इसी गाथा का प्रमाण देकर भ्रमविध्वंसनकार कहते हैं--'बिल्ली के 

द्वारा मारे जाने वाले चूहे की रक्षा करना एकान्त पाप है। क्‍योंकि यह बिल्ली 
पर द्वेष और चूहे पर राग करना. है तथा बिल्ली की हार एवं चूहे की जीत 
कराना है। परन्तु इनका यह कथन सत्य नहीं है। बिल्ली के द्वारा मारे जाने 
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वाले चूहे की रक्षा करना, चूहे की अनुकम्पा करना है। अनुकम्पा करना पाप 
नहीं, धर्म है। और बिल्ली पर साधु का द्वेष भाव भी नहीं है। क्योंकि जो 
बिल्ली चूहे को मारना चाहती है, उसी बिल्ली को यदि कुत्ता मार रहा हो, तो 
दयालु पुरुष उस समय बिल्ली पर अनुकम्पा करके, दया करके उसकी रक्षा 
करने का प्रयत्न करना है। यदि उसका बिल्ली पर द्वेष भाव होता, तो वह उसे 
कुत्ते से क्यों बचाता ? 


भ्रमविध्वंसनकार की यह एक उपहासास्पद कल्पना है कि बिल्ली से 
चूहे की रक्षा करना, बिल्ली की हार और चूहे की जीत कराना है। परन्तु इसमें 
जय-पराजय का प्रश्न ही नहीं उठता। क्योंकि जय-पराजय का व्यवहार युद्ध 
में होता है। परन्तु चूहे का बिल्ली के साथ कोई युद्ध नहीं होता। क्योंकि युद्ध 
वहीं होता है, जहाँ उभय पक्ष विजय की आकांक्षा से एक-दूसरे पर आक्रमण 
करें। चूहा तो बिल्ली को देखते ही दुम दबाकर भागने का प्रयत्न करता है। वह 
तो भयभीत होकर अपने को बचाने के लिए बिल की ओर भागता है। परन्तु 
वह युद्ध करने के लिए बिल्ली के सामने नहीं जाता, इसलिए इसे युद्ध की 
संज्ञा देना, युद्ध के अर्थ को नहीं समझना है। कोई भी समझदार व्यक्ति 
इतनी भयंकर भूल नहीं कर सकता। 


अस्तु, चूहे औरं बिल्ली का युद्ध नहीं होता है। यहाँ सशक्त हिंसक 
प्राणी के द्वारा एक दुर्बल एवं कमजोर प्राणी की हिंसा का कार्य होता है। उस 
हिंसा को रोकने के लिए चूहे पर अनुकम्पा करना दयावान व्यक्ति का परम 
कर्तव्य है। उसे युद्ध बताकर चूहे की प्राण-रक्षा करने के कार्य को चूहे की 
जीत और बिल्ली की हार बताना सर्वथा अनुचित है। 





| शान्ति देना सावद्य कार्य नहीं २८७ 


उपसर्ग दूर करना पाप नहीं 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४७ पर दशवैकालिकसूत्र, अ. ७, 
गाथा ५१ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- . 


“अथ अठे कह्मयो--वायरो, वर्षा, शीत, तावड़ो, राजविरोध रहित सुमिक्ष 
पणो, उपद्रव रहित पणो, ए सात बोल हुवो इम साधुने कहिणो नहीं। तो करणो 
किम? उंदरादिक ने मिनकियांदिक थी छुड़ाय ने उपद्रवपणा रहित करे ते सूत्र 
विरुद्ध कार्य छे ।” ह 

दशवैकालिकसूत्र की उक्त गाथा में साधु को अपनी व्याधि-पीड़ा की 
निवृत्ति के लिए उक्त सात बातों की प्रार्थना करने का निषेध किया है। क्योंकि 
साधु के लिए आर्त-ध्यान करना उचित नहीं है और यह आर्त-ध्यान है। 
परन्तु मरते हुए प्राणी की रक्षा करने के भय से उक्त बातों की प्रार्थना करने 
का आगमम में निषेध नहीं किया है। 

वाओ बुद्ढें ब सीउण्डं,. खेय॑धार्य सिर्वति वा। 
कयाणु हुज्ज एयाणि; मा वा होठगति गो वए।/ 
--देशवैकालिकसूत्र, ७, १ 
पुनः किज्च॒ धर्मादिनाउभिभूतोयतिरेव॑ नो वदेदधिकरणादिदोष 
प्रसंगात्‌। वातादिषु. सत्सुसत्तव पीड़ा प्राप्तेः। तद्बवन 
तस्तथा5भवतेःप्यार्त ध्यान भावादित्येवं नो वदेत्‌ । तत्‌ किं--वातो मलयः 
मरुतादि वृष्टं वा वर्षणं शीतोष्णं प्रतीत॑ क्षेमं राजविज्वर शून्यं पुनः प्रात 
सुभिक्षं शिवमिति वा उपसर्ग रहितं कदानुभवेयुरेतानि वातादीनि मा वा 
भवेयुरिति | 


--दशवैकालिक, ७, ५१ दीपिका 
गरमी आदि से पीड़ित एवं संतप्त होकर साधु इन बातों को न कहे | क्योंकि 
इसमें अधिकरणादि दोष होता है। वायु आदि के चलने पर प्राणियों को पीड़ा होती 
है। यद्यपि साधु के कहने मात्र से वायु आदि नहीं चलते, तथापि साधु को आर्त- 
ध्यान करना उचित नहीं है। इसलिए वह उक्त सात बातों को न कहें-: 
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१, मलयानिल हवा, २. वर्षा, ३. शीत, ४. गरमी, ५. राजरोग, ६. सुभिक्ष और 
७. उपसर्ग। इनके होने की या नहीं होने की बात साधु को नहीं कहनी चाहिए। 


प्रस्तुत गाथा में अपनी पीड़ा से छुटकारा पाने के लिए साधु को इनकी 
प्रार्थना करने का निषेध किया है, परन्तु मरते हुए असंयति प्राणियों की रक्षा 
करने में पाप मानकर उससे निवृत्त होने के लिए नहीं। प्रस्तुत गाथा की टीका 
में टीकाकार ने भी यही लिखा है-- 


एतानि वातादीनि मा वा भवेयुरिति धमद्यविभिभूतों नो वदेत्‌ 
अधिकरणादि दोष प्रसंगात्‌। वातादिषु सत्सु सत्त्व पीड़ा प्राप्तेः॥ तद्‌ 

वचन तस्तथा5भवनेःप्यात॑ध्यान भावादिति सूत्रार्थ: | 
--दशवैकालिक, ७, ५१ टीका 


वायु आदि के चलने पर प्राणियों को पीड़ा होती है इसलिए गरमी आदि से 
पीड़ित होकर साधु वायु आदि सात बातों के लिए होने या न होने की प्रार्थना न करें। 
क्योंकि इसमें अधिकरणादि दोषों का प्रसंग होता है। यद्यपि साधु के कहने मात्र से 
सातों बातें नहीं हो जातीं, तथापि साधु को आर्त-ध्यान करना उचित नहीं है। 
इसलिए वह उन्हें न कहे। 


प्रस्तुत गाथा के अभिप्राय को स्पष्ट करते हुए टीकाकार ने भी यही 
बताया है--'साधु को अपनी पीड़ा की निवृत्ति के लिए इन सात बातों की. 
प्रार्थना नहीं करनी चाहिए।” परन्तु प्राणियों की रक्षा करने में पाप जानकर 
उसकी निवृत्ति के लिए इन सात बातों की प्रार्थना करने का निषेध नहीं किया 
है। टीकाकार ने उक्त निषेध का एक कारण यह बताया है--'वायु आदि के 
चलने पर प्राणियों को पीड़ा होती है।” इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि दूसरे 
प्राणी को पीड़ा न हो, इसलिए गरमी से संतप्त साधु स्वयं पीड़ा एवं कष्ट पाते 
हुए भी हवा आदि के चलने की प्रार्थना नहीं करता। प्रस्तुत प्रसंग में जीवों की 
रक्षा करने का नहीं, प्रत्युत जीवों को पीड़ा देने का निषेध किया है। 


वस्तुतः इस गाथा में जो सात बातों का निषेध किया गया है, वह पूर्ण 
रूप से जिनकल्पी के लिए है, स्थविरकल्पी के लिए नहीं। स्थविरकल्पी साधु 
के लिए उनके कल्प की मर्यादा के अनुसार कुछ बातों का निषेध किया है, 
सबका नहीं। क्योंकि स्थविरकल्पी साधु रोगी साधु को रोग की निवृत्ति के 
लिए औषध देता है। पानी में डूबती हुई साध्वी को पानी में से निकाल कर 
उसके उपसर्ग को दूर करता है और उपदेश देकर जनता के उपसर्ग एवं उपद्रव 
को दूर करता है। सूत्रकृतांगसूत्र में बताया है कि श्रमण भगवान्‌ महावीर त्रस 
और स्थावर समस्त प्राणियों के क्षेम के लिए उपदेश देते थे-- 
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समिच्च लोग तस़- थावराणां खेबकरे सयणे-माहणे दा । 
ह --सूत्रकृतांगसूत्र, २, ६, ४ 
यदि दशवैकालिक की गाथा के अनुसार साधु का किसी के क्षेम- 
कल्याण के लिए प्रार्थना करना बुरा होता, तो भगवान्‌ महावीर त्रस एवं स्थावर 
के क्षेम-कल्याण के लिए क्‍यों उपदेश देते? अतः दशवैकालिक में बताई गई 
बातें जिनकल्पी के लिए पूर्ण रूप से निषिद्ध हैं। परन्तु स्थविरकल्पी के लिए 
सब का नहीं, कुछ का निषेध है। इसी कारण इस गाथा में उपसर्ग दूर करने 
एवं रोगनिवृत्ति के लिए प्रार्थना करने का निषेध होने पर भी स्थविरकल्पी साधु 
रोगी के रोग की निवृत्ति के लिए उसे औषध देता है, उसकी परिचर्या करता 
है, पानी में डूबती हुई साध्वी को उपसर्ग एवं कष्ट से मुक्त करने के लिए उसे 
बाहर निकाल कर उसके उपसर्ग को दूर करता है। अतः उक्त गाथा में कथित 
सातों बातों को स्थविरकल्पी के लिए बताना गलत है। 


प्रस्तुत गाथा में प्रयुक्त “खेम॑” शब्द का टीकाकार ने राजविज्वर शून्यम्‌ 
राज रोग का अभाव होना-ऐसा अर्थ किया है। परन्तु भ्रमविध्वंसनकार 
राजविज्वर शून्यम्‌ का अर्थ समझ ही नहीं पाए। अतः उन्होंने इसका यह अर्थ 
किया है--राजादिक ना कलह रहित हुवे ते क्षेम। 


भ्रमविध्वंसनकार ने स्वयं उपसर्ग-निवारण करने को साधु का कर्तव्य 
बताया है। 'धर्म नी चोयणा करी ने पर ने उपदेशे जिम अनुकूल-प्रतिकूल 
उपसर्ग कर्ता ने वारे।” परन्तु दुराग्रहवश अपने कथन के विरुद्ध उपसर्ग- 
निवारण को दोष बताया है। अस्तु बुद्धिमान विचारकों को इनके आगम-विरुद्ध 
कथन को नहीं मानना चाहिए 


साधु सबकी रक्षा करता है 


भ्रमविध्व॑सनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४७ पर स्थानांग स्थान चार के 
पाठ की समालोचना करते हए लिखते हैं--- 


अथ अठे पिण कट्मो--जे साधु पोता नी अनुकम्पा करे, पिण आगला 
नी अनुकम्पा न करे। तो जे पर जीव ऊपर पग न देवे, ते पिण पोतानीज 
अनुकम्पा निश्चय नियमा छै। ते किम ? एहने मार्या मोनें इज पाप लागसी, ईम 
जाणी न हणे। ते भणी पोतानी अनुकम्पा कही छै। अनें आपने पाप लगाय 
आगला नी अनुकम्पा करे ते सावद्य छे। 
स्थानांगसूत्र की चतुर्भगी में मरते हुए जीव की रक्षा करना स्थविर-कल्पी 
साधु का कर्तव्य बताया है। अपनी भूल को छिपाने के लिए भ्रमविध्वसनकार 
ने उसका स्पष्ट अर्थ नहीं लिखा। 
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वत्तारी पुरिस॒ जाया पण्णत्ता; तंजहा--आयापएुकम्पए नायमेगे, को 
परानुकम्पए। ु 
+स्थानांग सूत्र, ४७, ४, ३५२ 


आत्मानुकम्पकः आत्महितप्रवृत्तः प्रत्येकबुद्धों जिनकल्पिको वा 
परानपेक्षो निर्घण: | परानुकम्पकः निष्ठतार्थतया तीर्थंकर: आत्मानपेक्षो 
वा दयैकरसो मेतार्य्यवत्‌। उभयानुकम्पकः स्थविरकल्पिकः | 
उभयाननुकम्पकः पापात्मा कालशौकरिकादिरिति। 


पुरुष चार प्रकार के होते हैं---. जो अपनी ही अनुकम्पा करते हैं, परन्तु 
दूसरे की नहीं करते। ऐसे तीन पुरुष होते हैं---१. प्रत्येकबुद्ध, २. जिनकल्पी और 
३. दूसरे की अपेक्षा नहीं करने वाला निर्दयी। २. जो दूसरे की अनुकम्पा करता है, 
अपनी नहीं करता। ऐसे श्रेष्ठ व्यक्ति तीर्थंकर भगवान्‌, या अपने जीवन की परवाह 
नहीं रखने वाले मेतार्य मुनि जैसे परम दयालु पुरूष होते हैं। ३. जो स्व और पर दोनों 
की अनुकम्पा करता है, ऐसा पुरुष स्थविरकल्पी साधु होता है और ४. जो स्व और 
पर दोनों की अनुकम्पा नहीं करता, ऐसा पुरुष कालशौकरिक कसाई की तरह 
अतिशय पापी होता है। 


इसमें बताया है कि स्थविरकल्पी मुनि उभयानुकम्पी होता है। वह स्व- 
पर दोनों की अनुकम्पा करता है। अतः मरते हुए प्राणी की रक्षा करना 
स्थविरकल्पी साधु का परम कर्तव्य है। जो स्थविरकल्पी साधु दूसरे जीव की 
रक्षा नहीं करता, वह साधुत्व के कर्तव्य से च्युत हो जाता है। उक्त चतुर्भगी में 
कथित प्रथम भंग का स्वामी जिनकलपी और प्रत्येकबुद्ध मुनि दूसरे की 
अनुकम्पा नहीं करते, वे केवल अपने हित में प्रवृत्त होते हैं। उनकी तरह 


जो व्यक्ति दूसरे की अनुकम्पा नहीं करता, वह उन दोनों से भिन्‍न निर्दयी 
व्यक्ति है| 


भ्रमविध्वंसनकार ने भी भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४७ पर इस चतुर्भगी के 
प्रथम भंग का यही अर्थ किया है--'जे पोता ना हित ने विषे प्रवर्ते ते 
प्रत्येकबुद्ध अथवा जिनकल्पी अथवा परोपकार बुद्धि रहित निर्दयी पारका हित 
ने विषे न प्रवर्ते 

इनके इस अर्थ से यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि जो जिनकल्पी और प्रत्येकबुद्ध 
साधु से भिन्‍न पुरुष दूसरे प्राणी की अनुकम्पा-रक्षा नहीं करता, वह दयाहीन 
पुरुष है, साधु नहीं। ऐसे निर्दयी व्यक्ति को साधु समझना भयंकर भूल है। 

इस पाठ की समालोचना करते हुए भ्रमविध्वंसनकार ने सभी साधुओं 
को प्रथम भंग में सम्मिलित कर लिया है। उन्होंने लिखा है--“अथ अठे पिण 
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वि 


कद्मयो साधु पोतानी अनुकम्पा करे पिण आगला नी अनुकम्पा न करे। तो जे पर 
जीव ऊपर पग न देवे ते पिण पोतानी ज अनुकम्पा निश्चय नियमा छे।' परन्तु 
इनका यह कथन नितान्त असत्य है। आगम में स्पष्ट कहा है कि स्थविरकल्पी 
मुनि स्व और पर दोनों की अनुकम्पा करते हैं। इन्होंने स्वयं इस पाठ का यह 
अर्थ किया है--'तीजे बेहूने वांछे ते स्थविर-कल्पी“--इससे भी यह प्रमाणित 
होता है कि स्थविरकल्पी केवल अपनी ही नहीं, प्रत्युत दूसरे प्राणी की भी 
अनुकम्पा करते हैं। ' ५ 

अब प्रश्न यह है कि दूसरे जीव पर पैर नहीं रखना तो निश्चयनय से अपनी 
अनुकम्पा है, दूसरे की नहीं। ऐसी स्थिति में स्थविरकल्पी साधु दूसरे की 
अनुकम्पा कैसे करते हैं? इसका सीधा-सा उत्तर यह है कि वह दूसरे मरते हुए 
प्राणी की प्राण-रक्षा करता है, यह पर की अनुकम्पा है। अतः उक्त पाठ का नाम 
लेकर मरते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा करने में पाप बताना सर्वथा अनुचित है। 


यदि कोई यह कहे कि स्थविरकल्पी दूसरे को धर्मोपदेश देते हैं, यह उनकी 
दूसरे पर अनुकम्पा है और स्वयं किसी जीव को मारते नहीं, यह निश्चयनय के 
अनुसार उनकी अपनी अनुकम्पा है, परन्तु मरते जीव की रक्षा करना पर की 
अनुकम्पा नहीं है। किन्तु उनका यह कथन मिथ्या है। क्योंकि तीर्थंकर भगवान्‌ 
भी धर्मोपदेश देते हैं और वे स्वयं भी किसी को नहीं मारते | फिर आपकी दृष्टि से 
वे दूसरे भंग परानुकम्पक के स्वामी न रहकर, तृतीय भंग उभयानुकम्पक के 
स्वामी ठहरेंगे। क्योंकि दूसरे जीव की रक्षा करना परानुकम्पा है। इस प्रकार जो 
जीव अपनी रक्षा पर ध्यान न देकर दूसरे जीव की रक्षा करता है, वह द्वितीय भंग 
का स्वामी है। ऐसे व्यक्ति तीर्थंकर या मेतार्य मुनि जैसे परम दयालु पुरुष होते 
हैं। जो स्व और पर दोनों की रक्षा करते हैं, वे तृतीय भंग के स्वामी स्थविरकल्पी 
साधु हैं। 

प्रस्तुत चतुर्भगी के अनुसार मरते हुए प्राणी के प्राणों की रक्षा करना स्थविर- 
कल्‍्पी साधु का कर्तव्य सिद्ध होता है। जो व्यक्ति न तो स्वयं किसी प्राणी की रक्षा 
करता है और दूसरे व्यक्ति को भी रक्षा करने में पाप का उपदेश देता है, इस पाठ 
के अनुसार वह परोपकार-बुद्धि से रहित निर्दय पुरुष सिद्ध होता है। ' 

मेघकुमार के जीव ने हाथी के भव में और धर्मरुचि अणगार ने अपनी रक्षा 
की परवाह न करके दूसरे की रक्षा करना अपना कर्तव्य समझा था। इसलिए वे 
महापुरुष इस चतुर्भगी के द्वितीय भंग के स्वामी थे। अस्तु इस चतुर्भगी का नाम 
लेकर जीव-रक्षा करने में एकान्त पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४८ पर उत्तराध्ययनसूत्र, अ. २१, 
गाथा ६ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


अथं इहां पिण कहद्यो--समुद्रपाली चोर ने मारतो देखी वैराग्य आणी 
चारित्र लीधो, पिण गर्थ देइ छोड़ायो नहीं ।” 


जीव-रक्षा में पाप सिद्ध करने के लिए समुद्रपाल का उदाहरण देना 
उपयुक्त नहीं है। क्योंकि राजा चोर का विक्रय नहीं कर रहा था और उसने 
द्रव्य लेकर चोर को छोड़ने की घोषणा भी नहीं की। ऐसी स्थिति में समुद्रपाल 
द्रव्य देकर उस चोर को कैसे छुड़ा सकता था? और न्यायसम्पन्न राजा मृत्यु 
दण्ड के योग्य चोर को द्रव्य लेकर छोड़ता भी कैसे? यह लोक कहावत 
है--'राजा भी रिश्वत लेकर अपराधी को छोड़ने लगे, तो फिर न्याय कौन 
करेगा ?” अतः समुद्रपाल उस अपराधी चोर को कैसे मुक्त कराता? अस्तु, 
समुद्रपाल का उदाहरण देकर हिंसक के हाथ से मारे जाने वाले निरपराधी 
प्राणी के प्राणों की रक्षा करने में एकान्त पाप कहना नितान्त असत्य है। 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४८ पर लिखते हैं--- 


'परिग्रह तो पांचमों पाप कद्यो छै। जे परिग्रह देइ जीव छुड़ायां धर्म हुवे, 
तो बाकी चार आश्रव सेवाय ने जीव छोड़ायां पिण धर्म कहिणो। पिण धर्म 
निपजे नहीं |” आचार्यश्री भीखणजी ने भी कहा है-- 


दोय वेश्या कसाई वाड़े गई, करता देखी हो जीवां रा संहार। 
दोनों जणिया मतो करी, मरता राख्या हो जीव दोय हजार।। 
एक गहणो देई आपणो, तिण छोड़ाया हो जीव एक हजार। 
दूजी छुड़ाया इण विधे, एक-दोय से चोथो आश्रव सेवाय।। 


--अनुकम्पा ढाल ७ 


इनके कहने का अभिप्राय यह है कि किसी हिंसक को द्रव्य देकर जीवों 
की रक्षा करना और उसके साथ व्यभिचार करके जीवों को बचाना, दोनों एक 
समान एकान्त पाप के कार्य हैं। . 
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जीव-रक्षा आदि परोपकार के कार्य में अपने धन को लगाना परिग्रह का 
त्याग करना है, धन पर रही हुई आसक्ति एवं तृष्णा को घटाना है। जिस 
व्यक्ति की धन के प्रति तृष्णा एवं आसक्ति कम होती है, वही अपने द्रव्य का 
परोपकारार्थ त्याग कर सकता है। परन्तु जिसके मन में धन के प्रति लोभ, 
तृष्णा एवं आसक्ति है, वह परोपकारार्थ उसका कभी भी त्याग नहीं कर 
सकता। अस्तु, जीव-रक्षा के लिए धन का परित्याग करने वाला दयालु पुरुष 
अपने लोभ, मोह एवं आसक्ति को कम करता है और मरते हुए प्राणी की रक्षा 
भी करता है। इसलिए वह एकान्त पापी नहीं, धार्मिक है। परिग्रह से ममत्व 
घटाना और जीव-रक्षा करना दोनों धर्म के कार्य हैं। इनमें पाप बताना भारी 
भूल है। 


धन देकर जीव-रक्षा करने में एकान्त पाप सिद्ध करने के लिए आचार्यश्री 
भीखणजी ने व्यभिचार का सेवन करके जीवों को बचाने वाली वेश्या का जो 
दृष्टान्त दिया, वह युक्तिसंगत नहीं । इससे केवल उनका दया के प्रति रहा हुआ 
विद्वेष भाव ही अभिव्यक्त होता है। क्‍योंकि परिग्रह का त्याग और व्यभिचार- 
सेवन दोनों एक-से कार्य नहीं हैं। परिग्रह का त्याग करना धन पर रहे हुए मोह, 
तृष्णा एवं आसक्ति को कम करना है, घटाना है। परन्तु व्यभिचार का सेवन 
करना मोह, आसक्ति एवं तृष्णा को घटाना नहीं, बढ़ाना है। इसलिए ये दोनों 
कार्य प्रकाश और अन्धकार की तरह एक-दूसरे से बिलकुल विपरीत हैं। इन्हें 
एक समान बताकर परोपकारार्थ धन का परित्याग करने वाले और व्यभिचार का 
सेवन करके जीव-रक्षा करने वाले उभय व्यक्तियों को एक समान पापी बताना 
दृष्टि का विकार एवं भयंकर भूल है। 


यदि आचार्यश्री भीखणजी एवं भ्रमविध्वंसनकार उक्त दोनों कार्य एक-से 
मानते हैं, तो उनके अनुयायियों को यह स्पष्ट करना चाहिए कि कोई दो गरीब 
बहनें बहुत दूर के प्रांत से आपके वर्तमान आचार्यश्री के दर्शनार्थ आईं। उनसे 
आचार्यश्री ने पूछा--'तुमने इतनी दूर आने के लिए द्रव्य कहाँ-से प्राप्त 
किया ?” तब एक बहन ने उत्तर दिया--'मैंने अपने जेवर बेचकर आपके 
दर्शनार्थ द्रव्य प्राप्त किया।” और दूसरी ने बताया--मैंने वेश्यावृत्ति के द्वारा 
धन प्राप्त करके आपके दर्शनों का लाभ लिया।' वहाँ कोई मध्यस्थ एव 
निष्पक्ष विचारशील श्रावक उपस्थित था। उसने आचार्यश्री से पूछा कि इन 
दोनों में धार्मिक एवं पापी कौन है? क्‍या भ्रमविध्वंसनकार दोनों को एक 
समान धार्मिक कहेंगे? उनके मत से दोनों ही धार्मिक होनी चाहिएं। परन्तु 
यहाँ उन्हें विवश होकर कहना पड़ता है--'जिसने जेवर बेचकर दर्शन को लाभ 
लिया, वह धार्मिक है और दूसरी धर्म को लज्जित करने वाली दुराचारिणी हैं। 





साधु के दर्शन से होने वाला धर्म उसे नहीं हो सकता, उसका साधु-दर्शन का 
नाम लेना दंभ है, पाखण्ड है।' 


यहाँ यह प्रश्न स्वाभाविक है--'एक ने पाँचवे आश्रव का सेवन किया है 
और दूसरी ने चौथे आश्रव था। ऐसी स्थिति में दोनों को एक-सी क्‍यों नहीं 
मानते? जिसने पाँचवें आश्रव का सेवन कर आपके दर्शन किए उसे धर्मात्मा 
और जिसने चौथे आश्रव का सेवन कर आपके दर्शनों का सौभाग्य प्राप्त 
किया, उसे पापात्मा क्‍यों कहते हैं? यहाँ इतना भेद क्‍यों ?' 


इसके उत्तर में यही कहना पड़ेगा, 'जिसने साधु के दर्शनार्थ जेवर बेचा 
है, उसने अपने श्रृंगार एवं धन पर से ममत्व हटाया है और आशभूषणों को बेचने 
से उसके चारित्र में, उसके आचरण में किसी तरह का दोष नहीं आया, अतः 
वह धर्मनिष्ठ श्राविका है। परन्तु जिसने वेश्यावृत्ति के द्वारा धन का संग्रह किया 
है, उसने मोह और आसक्ति में अभिवृद्धि की है, तथा अपने चारित्र और 
आचरण में दोष लगाया है। अतः वह विषयानुरागिणी है, धर्मानुरागिणी नहीं ।' 


यही दृष्टि जीव-रक्षा के सम्बन्ध में समझनी चाहिए। जिस प्रकार आप 
दर्शनार्थ आई हुई बहनों में जेवर बेचकर दर्शन करने वाली को धर्मात्मा और 
दूसरी को पापात्मा कहते हैं, उसी प्रकार. अपने जेवर की ममता का परित्याग 
करके जीवों की रक्षा करने वाली बहिन को धर्मात्मा और व्यभिचार का सेवन 
करके जीव बचाने वाली बहिन को पापात्मा कहना चाहिए। दोनों को एक-सी 
नहीं, एक-दूसरे से भिन्‍न समझना चाहिए। 


जब साधु के दर्शनार्थ जेवर के ममत्व का त्याग करने वाली स्त्री धर्मात्मा 
हो सकती है, तब जीव-रक्षा के लिए अपने जेवर के ममत्व एवं धन की 
आसक्ति का त्याग करने वाली स्त्री धर्मात्मा क्‍यों नहीं होगी? अतः द्रव्य 
देकर जीव-रक्षा करने में पाप कहना भयंकर भूल है। 
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पथ-भूले को पथ बताना 


भ्रमविध्व॑सनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १४६९ पर निशीथसूत्र का पाठ 
लिखकर उसकी समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

“अथ अठे गृहस्थ तथा अन्यतीर्थी ने मार्ग भूला ने अत्यन्त दुःखी देखी 
मार्ग बतायां चौमासी प्रायश्चित्त कह्यो | ते माटे. असंयति री सुखसाता वांछया 
धर्म नहीं |” " 

निशीथसूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


जे पिकक्‍यू अन्न उत्यियाण वा यारत्थियाण वा पढ्ाणं युद्गवं 
विप्परियाप्रियाणं यरं वा पवेएड, संधि वा पवेएड, मगाओ (मगेण) वा 
संधिं पवेएड, संधीओ वा गर्ग पवेएड पवेएंतं वा स्राइज्जइ। 
--निशीथसूत्र, १३, २८ 
जो साधु पथभ्रष्ट या मूढ़ होकर विपरीत मार्ग से जाते हुए गृहस्थ या अन्य- 
यूथिक को मार्ग या मार्ग की सन्धि अथवा सन्धि से मार्ग या मार्ग से सन्धि बताता है 
और बताते हुए को अच्छा जानता है, उसे चौमासी प्रायश्चित्त आता है। 
यहाँ यह प्रश्न होता है कि साधु अन्यतीर्थी या गृहस्थ को मार्ग या 
उसकी सन्धि क्‍यों नहीं बताते? इसका क्‍या कारण है? इस प्रश्न का 
समाधान करते हुए चूर्णिकार ने उक्त पाठ की चूर्णि में लिखा है-- 
तेण वा पहेण गच्छंता ते सावयोवद्दव॑ सरीरोवहि तेणोवद्यवं पावेंति 
त्ति, जं वा ते गच्छंता अन्नेसिं उवददवं करेंति। 
--निशीथ उ. १३, भाष्य गाथा ४३१० 
साधु के द्वारा निर्दिष्ट मार्ग से जाते हुए अन्यतीर्थी या गृहस्थ की यदि कभी 
जंगली जानवरों का उपसर्ग हो अथवा चोर उन्हें लूट लें, या वे स्वयं किसी जीव पर 
प्रहार कर दें। अतः इन कारणों से साधु उन्हें मार्ग नहीं बताते। 


यहाँ चूर्णिकार ने यह स्पष्ट कर दिया है कि अन्यतीर्थी या गृहस्थ पर 
चोट एवं जंगली जानवरों द्वारा होने वाले या उनके द्वारा जंगल के जानवरों पर 
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किए जाने वाले उपद्रव की संभावना से साधु उन्हें मार्ग नहीं बताते, परन्तु उनकी 
रक्षा करने एवं उन्हें दुःख से बचाने को बुरा समझकर नहीं | 
इसी पाठ के आधार पर आचार्यश्री भीखणजी ने अनुकम्पा को सावद्य 
बताया है। उन्होंने लिखा है-- 
गृहस्थ भूलो ऊजड़ वन में, अटवी ने बले ऊजड़ जावे। 
अनुकम्पा आणी साधु मार्ग बतावे, तो चार महीना रो चारित्र जावे।। 
आ अनुकम्पा सावज जाणो।। 
--अनुकम्पा ढाल १ 
आचार्यश्री भीखणजी का कथन सत्य नहीं है। आगम में कहीं भी अनुकम्पा 
को सावद्य नहीं कहा है। निशीथ चूर्णि में भी रास्ता नहीं बताने का कारण 
अनुकम्पा का सावद्य होना नहीं लिखा है, प्रत्युत भावी उपद्रव की आशंका से 
मार्ग बताने का निषेध करके अनुकम्पा का समर्थन किया है। 


अनुकम्पा को सावद्य मानने वालों से यह पूछा जाय कि यदि कुछ व्यक्ति 
सामूहिक रूप से आपके आचार्य के दर्शनार्थ जाना चाहें और उसके लिए वे आप 
से मार्ग पूछें, तो क्या आप उन्हें मार्ग बताएंगे ? यदि यह कहें कि हम नहीं बता 
सकते तो इससे यह प्रश्न उठेगा कि आपके आचार्य का दर्शन करना सावद्य कार्य 
है? यदि वह सावद्य नहीं है, तो आप दर्शनार्थियों को रास्ता क्‍यों नहीं बताते ? 
यदि यह कहें, “दर्शन करने का कार्य सावद्य नहीं है, परन्तु रास्ता बताना साधु 
का कल्प नहीं है।' तो इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि अनुकम्पा करना, प्राणी 
का दुःख दूर करना सावद्य कार्य नहीं है। परन्तु मार्ग बताना साधु का कल्प नहीं 
होने से साधु रास्ता नहीं बताते। यदि कोई यह कहे कि आचार्यश्री के दर्शनार्थ 
जाने वाले व्यक्तियों को निरवद्य भाषा में रास्ता बताने में कोई दोष नहीं है, तो 
उसी प्रकार दुःखित प्राणियों के दुःख को दूर करने के लिए निरवद्य भाषा में उन्हें 
मार्ग बताना भी दोष एवं पाप का कार्य नहीं है। 
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साधु आत्म-रक्षा कैसे करे? 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १५० पर स्थानांगसूत्र, स्थान ३ के 
पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

“अथ अठे पिण कह्मयो--हिंसादिक अकार्य करता देखी धर्म उपदेश देई 
समजावणो तथा अणबोल्यो रहे। तथा उठि एकान्त जावणो कह्मयो। पिण जबरी 
सूं छुड़ावगो न कह्यो। तो रजोहरण ओघा थी मिनकी ने डराय ने उंदरा ने 
बचावे। त्यां ने आत्म-रक्षक किम कहिए?! 

स्थानांगसूत्र के पाठ का प्रमाण देकर जीव-रक्षा का निषेध करना पूर्णतः 
मिथ्या है। उक्त पाठ में प्राणी की प्राण-रक्षा करने का निषेध नहीं किया है। 
वह पाठ एवं उसकी टीका निम्न है-- 


तओ आयरक्खा पण्णतच्ा त॑ जहा--धम्मियाए. पराडिचोयणाए 
पडिचोएचा भवइ, ठुभिणीए वा सिया उड़िता वा आतति एगतमव- 
कम्पेज्जा। | 
--स्थानांगसूत्र, ३, ३, १७२ 
आत्मानं॑ रागद्वेषादेरकृत्यादूभवकूपाद्वारक्षत्तीति आत्मरक्षा:। 
धम्मियाए पडिचोयणाए त्ति धामिकिणोपदेशेन नेद॑ भवदूशा 
विधातुमुचितमित्यादिना प्रेरयिता उपदेष्टा भवति अनुकूलेत्तरोपसर्ग 
कारिणः। ततो&्सावुपसर्ग करणान्निवर्तते ततो&कृतया सेवा न 
भवतीत्यात्मा रक्षितो भवतीति। तुष्णीको वा वाचयम उपेक्षकः इत्यर्थः 
स्यादिति प्रेरणाया अविषये उपेक्षणा सामर्थ्य च ततः स्थानादुत्थाय 
“आय-आए' त्ति आत्मना एकान्तं विजन अन्य भूमिभागमवक्रमेद्‌ गच्छेत्‌ | 
जो पुरुष राग-द्वेष, अनुचित आचरण एवं भवकूप से अपनी आत्मा की रक्षा 
करता है, वह आत्मरक्षक कहलाता है। यदि उस आत्मरक्षक के निकट आकर कोई 
अनुकूल उपसर्ग करे, तो उसे धर्मोपदेश के द्वारा समझाना चाहिए---आप जैसे 
पुरुष के लिए यह आचरण करने योग्य नहीं है।” यदि इस उपदेश को सुनकर वह 
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उपसर्ग देना बन्द कर दे तो साधु अकार्य का सेवन नहीं करता, किन्तु साधु की 
आत्मा अकृत्य के आचरण से बच जाती है। या साधु चुप रहकर शान्त भाव से 
उपसर्ग सहन कर ले, तब भी उसकी आत्मा अनुचित आचरण से बच जाती है। यदि 
उपसर्ग देने वाला व्यक्ति धर्मोपदेश देने योग्य नहीं है और साधु भी उपसर्ग नहीं सह 
सकता है, तो वह वहाँ से उठकर एकान्त स्थान में चला जाए। इस प्रकार साधु को 
अनुचित आचरण से अपनी आत्म-रक्षा करनी चाहिए। 


प्रस्तुत पाठ में आत्म-रक्षक साधु को अनुकूल या प्रतिकूल उपसर्गकर्ता 
के प्रति राग-द्वेष एवं अकृत्य आचरण से बचने के लिए तीन उपाय बताए 
हैं--4. धर्मोपदेश देना, २. उपसर्ग सह लेना और ३. वहां से उठकर एकान्त 
स्थान में चले जाना। इसमें हिंसक के द्वारा मारे जाने वाले प्राणी की प्राण- 
रक्षा करने या प्राण-रक्षा करने के लिए धर्मोपदेश देने का निषेध नहीं किया है। 
अतः उक्त पाठ का प्रमाण देकर मरते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा करने में पाप 
बताना नितानत असत्य है। 


उक्त पाठ की समालोचना में भ्रमविध्वंसनकार ने लिखा है--'पिण 
जबरी सूं छोड़ावणो न कह्यो।” इससे ऐसा प्रतीत होता है कि ये जबरदस्ती से 
जीव बचाने में पाप कहते हैं, परन्तु उपदेश देकर जीव बचाने में पाप नहीं 
कहते | वस्तुतः ये उपदेश देकर जीव बचाने में भी पाप ही कहते हैं। इस विषय 
में भ्रमविध्वंसनकार का मन्तव्य एवं आचार्य भीखणजी की ढालें लिखकर विस्तार 
के साथ बता चुके हैं। इसलिए इनका यह लिखना 'पिण जबरी सूं छोड़ावणो न 
कहो ।” जनता को भ्रम में डालना है। इसके आगे भ्रमविध्वंसनकार ने लिखा 
है--रजोहरण-ओघा थी मिनकी ने डराय ने ऊंदरा ने बचावे त्यां न आत्मरक्षक 
किम कहिए ?” इनका यह कथन असंगत है। क्योंकि जो दयालु साधु रजोहरण 
से बिल्‍ली को एक ओर हटाकर चूहे की प्राण-रक्षा करता है, वह कौन-सा 
अनुचित कार्य करता है, जिससे उसे आत्म-रक्षक न कहा जाए? यदि यह 
कहें--/किसी को भय देना उचित नहीं है और वह बिल्ली को भय देकर चूहे की 
रक्षा करता है, इसलिए वह आत्म-रक्षक नहीं है।” यदि ऐसा है तो कभी साधु 
को गाय-भैंस मारने को आए या कुत्ते काटने को दौड़े, उस समय साधु गाय, 
भेंस या कुत्ते को रजोहरण-ओघा से डराकर अपनी रक्षा करता है, उसे भी 
आत्म-रक्षक कैसे कह सकते हैं? क्योंकि वह भी गाय, भैंस एवं कुत्ते को 
रजोहरण से डराकर या भयभीत करके दूर करता है। इसलिए आप के मत से 
उसे आत्म-रक्षक नहीं कहना चाहिए। यदि यह कहें कि साधु को मारने या 
काटने के लिए आने वाली गाय, भैंस या कुत्ते को साधु रजोहरण-ओघा से 
डराकर अपनी रक्षा करता है, उसमें कुछ भी अनुचित कार्य नहीं करता। तो उसी 
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तरह यह भी समझना चाहिए कि दया-निष्ठ साधु रजोहरण से बिल्ली को एक 
ओर हटाकर चूहे की रक्षा करता है, वह भी अनुचित कार्य नहीं करता, प्रत्युत 
बिल्ली को हिंसा के पाप से बचाता है और चूहे की प्राण-रक्षा करता है। ' 


बिल्ली से चूहे को बचाने वाले साधु का अभिप्राय बिल्ली को त्रास देने का 
नहीं, प्रत्युत चूहे को बचाने का होता है। जैसे किसी व्यक्ति को हिंसा आदि 
दुष्कर्म से रोकने के लिए नरक के दुखों का भय बताया जाता है, उसी तरह चूहे 
की रक्षा करने के लिए रजोहरण आदि से बिल्ली को एक ओर हटाने का प्रयत्न 
करते हैं, किन्तु उसे त्रास देने की भावना से नहीं। 


निशीथसूत्र के उद्देशक ११ में किसी जीव को त्रास देने के अभिप्राय से 
भयभीत करने की क्रिया को पापमय कहा है और इसी के लिए उसे प्रायश्चित्त 
कहा है। परन्तु स्व और पर की रक्षा के लिए अबोध प्राणी को डंडे आदि से दूर 
हटाने में न तो एकान्त पाप होता है और न उसके लिए प्रायश्चित्त का ही 
विधान है। ह ; 


3०० सद्धर्म मण्डनम्‌. झंडे 





साध्वाचार और जीव-रक्षा 


प्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १५१ पर निशीथसूत्र, उ. १३ के 
सूत्र की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'अथ अठे गृहस्थ नी रक्षा निमित्त मंत्रादि कियां, अनुमोद्यां चौमासी 
प्रायश्चित्त कह्यो । तो ऊंदरादिक नी रक्षा साधु किम करे? अनें जो इम रक्षा 
कियां धर्म हुवे तो डाकिनी-शाकिनी, भूतादिक काढ़ना, सर्पादिक ना जहर 
उतारना, औषधादिक करी असंयति ने बचावना। अने जो एतला बोल न 
करणा, तो असंयति ना शरीर नी रक्षा पिण नहीं करणी |” 

निशीथसूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


जे थिक्खू अण्णउत्थियाण वा यारत्थियाण वा थ्रुद्द कम्मं 
करेइ--करेंत॑ वा साइज्जड। 
--निशीथ सूत्र १३, १८ 


जो साधु गृहस्थ या अन्ययूथिक के लिए भूतिकर्म करता है या भूतिकर्म करने 
वाले को अच्छा समझता है, उसे प्रायश्चित्त आता है। 
प्रस्तुत पाठ में साधु को भूतिकर्म करने का निषेध किया है। परन्तु अपने 
कल्प एवं मर्यादा के अनुसार मरते हुए प्राणी की रक्षा करने का निषेध नहीं 
किया है। निशीथसूत्र में निम्नोक्त पाठ भी आए हैं-- 
जे िक्‍्खू विज्जापिण्डं श्रुंजइ-भुंजंत वा साइज्जड़। 
जे भिक्‍खू यंतपिण्ड थ्ुंजइ-भ्रुंजतं वा साइज्जइ। 
जे थिक्‍्सू जोग पपिण्ड थ्रुंजइ-थुंजंतं वा साइज्जड ।/ 
--निशीथसूत्र, १३, ७४-७५ और ७८ 
जो साधु विद्या, मंत्र एवं योग-वृत्ति से आहार-पानी लेता है या लेने वाले 
साधु को अच्छा समझता है, उसे प्रायश्चित्त आता है। 


इस पाठ में साधु को विद्या, मंत्र एवं योग-वृत्ति से आहार-पानी लेने का 
निषेध किया है, परन्तु साधु की मर्यादा के अनुसार आहार-पानी लेने का 
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नहीं। इसी तरह पूर्वोक्त पाठ में भूतिकर्म करने का निषेध किया है, परन्त 
अपने कल्प एवं मर्यादा का पालन करते हुए जीव-रक्षा करने का निषेध नहीं 
किया है। यदि जीव-रक्षा से प्रायश्चित्त आता है, ऐसा विधान करना होता ते 
भूतिकर्म का ही उल्लेख क्यों करते ? क्योंकि केवल भूतिकर्म से ही जीवों के 
रक्षा नहीं होती। रक्षा करने के और भी अनेक साधन हैं। यदि आमम में 
सामान्य रूप से ऐसा उल्लेख होता-- 


जे भिक्खू अन्नउत्सथियं वा गारत्थियं वा रक्खइ-रक्खंतं वा साइज्जइ। 


तो जीव-रक्षा करने का स्पष्ट रूप से निषेध हो जाता। परन्तु आमम में 
ऐसा नहीं लिखकर भूतिकर्म करने का निषेधं किया है। इससे यह स्पष्ट सिद्ध 
होता है कि आगमकार ने भूतिकर्म करने का प्रायश्चित्त बताया है, जीव-रक्षा 
करने का नहीं। 

जैसे किसी व्यक्ति को प्रतिबोध देना पाप का कार्य नहीं है। परन्तु यदि 
कोई साधु किसी व्यक्ति को भूतिकर्म के द्वारा प्रतिबोध दे, तो उसे निशीथ- 
सूत्र के इस पाठ के अनुसार अवश्य ही प्रायश्चित्त आएगा। परन्तु यह 
प्रायश्चित्त प्रतिबोध देने का नहीं, भूतिकर्म करने का है। 


इसी तरह डाकिनी-शाकिनी और भूत आदि निकालना, सर्प आदि का 
जहर उतारना एवं औषध आदि बाँटना साधु का कल्प नहीं है। इसलिए साधु 
उक्त कार्यों को नहीं करते। परन्तु अपने कल्प के अनुसार साधु मरते हुए 
प्राणी की रक्षा कर सकता है। क्‍योंकि जीव-रक्षा का कार्य प्रतिबोध देने के 
कार्य की तरह एकान्त धर्म का काम है। इसलिए विभिन्‍न असत्य कल्पनाओं 
के द्वारा मरते हुए प्राणी की रक्षा करने में पाप सिद्ध करने का प्रयत्न करना 
दयायुकत धर्म से विमुख होना है। 





के. 
४ 


चुलनीप्रिय श्रावक 


भ्रमविध्व॑ंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १५६ पर उपासकदशांगसूत्र के पाठ 
की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


अथ अठे पिण कद्यो--चुलणी पिया श्रावक रा मुंहड़ा आगे देवता तीन 
पुत्रा नां शूला किया, पिण त्यांने बचाया नहीं। माता ने बचावा उठ्यो तो पोषा 
नियम, व्रत भांग्यो कह्यो। तो उंदरादिक ने साधु किम बचावे? 


भ्रमविध्वंसनकार का यह सिद्धान्त है कि हिंसक को हिंसा के पाप से 
बचाने के लिए उपदेश देना चाहिए, मरते जीव की रक्षा करने के लिए नहीं। 
अतः इनके मतानुसार यहाँ यह प्रश्न होता है कि चुलनीप्रिय श्रावक ने अपने 
सामने हिंसा करते हुए हिंसक पुरुष को हिंसा के पाप से बचाने के लिए 
धर्मोपदेश क्‍यों नहीं दिया? 


यदि इस विषय में यह कहें कि हिंसक को हिंसा के पाप से बचाने के 
लिए धर्मोपदेश देना धर्म है, परन्तु वह पुरुष बिल्कुल अनार्य एवं अयोग्य था, 
अतः उसे उपदेश देना निष्फल जानकर चुलनीप्रिय ने उपदेश नहीं दिया। ऐसे 
ही सरल भाव एवं निष्पक्ष बुद्धि से यह समझना चाहिए कि जीव-रक्षा के लिए 
धर्मोपदेश देना धर्म है, परन्तु उस अनार्य एवं अयोग्य पुरुष को जीव-रक्षा का 
उपदेश देना निष्फल जान कर ही चुलनीप्रिय ने उपदेश नहीं दिया, अत 
चुलनीप्रिय श्रावक का दृष्टान्त देकर जीव-रक्षा करने में पाप कहना भयंकर 
भूल है। 


इसी तरह माता की रक्षा के लिए प्रवृत्त होने से चुलनीप्रिय के व्रत- 
नियम का भंग होना बताना भी मिथ्या है। क्योंकि हिंसक पर क्रोध करके उसे 
मारने के लिए अयत्नापूर्वक दौड़ने से उसके व्रत-नियम नष्ट हुए थे, माता के 
प्रति रक्षा का भाव आने से नहीं। 

तएणं सा भद्दया सत्थवाही चुलणीपियं समणोवासर्य एवं व्यायी नो 
खलु के पुरिसे तव जाव कणीयसं एुच्ते सा ओगिहाओ निणे-निणेइत्ता 
पव आयओ घाएड। एस ण॑ केड पुरिसे तव उकसयं करेह / एस पे दुमे 
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विदरभ्रिये 'व्टते/ 9 जय एकफिं क्रय कए अय-वियये 2०. 
परैयहे हरि ु 
-उपासकदशांगसूत्र ३, १४७ 


इसके अनन्तर उस भद्रा सार्थवाही ने कहा-..हे उुलनीप्रिय! तुम्हारे ज्येष्ठ 
उन से लेकर कनिष्ठ पुत्र से लाकर तुम्हारे >क्ष किसी ने नहीं मारा है। 
यह तुम्हारे पर किसी ने किया है पुमने जो देखा है वह मिथ्या दृश्य था। इस 
समय तुम्हारे व्रत नियम और पोषध नष्ट हो 


इस पाठ में भद्रा ने चुलनीप्रिय आदि के भंग होने की जो बात 
है, उसका हुए टीकाकार 


>वएः त्ि भनव्रत स्थूल णातिपातविरतेभवितो सापवधस्याफितबिषयीकत 
तद्विनाशार्थ अपोदेनो तय 38 | भन 
नियम: कोपोदयेनोत्तरगुणस्य क्रो मगनत्वात्‌। भग्नपौषध: 
पल क्‍ 7“उपासकदशांग '3, १४७ टीका 


घुलनीप्रिय माणातिपात विर्मण अत भाव से नष्ट हो गया। 
'योंकि वह क्रोध करके हिंसक हो मारने के लिए दौड़ा था। व्रत में अपराधी प्राणी 
को भी त्याग होता है बला. नहीं करने का जो अमिक हे 
वह क्रोध करने से टूट गया और (० ५ बौड़ने से उसका पौषध नष्ट हो 5. 

अस्तुत टीका में व्रत, नियम एवं पौषध के भंग होने का स्पष्ट कारण यह 
बताया है---चुलनी प्रिय क्रोध करके हिंसक को मारने के लिए दौडा 
तातृ-रक्षा का भाव आने से उसके द्रत आदि का भंग होना नहीं कहा है। अतः 

रक्षा का भाव आने से उसके द्रत आदि का भंग होना बताना आगम के 
सर्वथा विपरीत । परन्तु आचार्य जी ने लोगों के मन में भ्रम फैलाने 

गता की रक्षा के भाव न उसके ब्रतादि भंग हो गए ऐसा कि" 

7 सुणने चुलणीपिया चल गयो, मां से 'पखण रो करे उपाय रे। 

ओ तो पुरुष कहे जिसे ले राखूँ ज्यों न करे घात २।। 

ओ तो भद्रा बंचावण ऊतठियो इणरे थांबो आयो हाथ रे। 

अनुकम्पा आनी जननी तणी, तो भाग्या व्रत ने नेम रे।। 

देखो मोह अनुकम्पा दीं, तिण में धर्म कही जे केम रे? 

“अनुकम्पा ढाल, ७, ३५ 

इनके कहने अभिप्राय यह है किसी मरते हुए प्राणी की प्राण- 

रक्षा--अनुकम्पा करना मोह अनुकम्पा है। उलनीप्रिय ने माता की रक्षार्थ 





अनुकम्पा की थी। इससे उसका व्रत भंग हुआ, क्योंकि वह मोह-अनुकम्पा थी। 
परन्तु इनका यह कथन आगम-विरुद्ध है। यह ऊपर बता चुके हैं कि व्रत आदि 
हिंसक को मारने के लिए अयत्नापूर्वक दौड़ने से टूटे थे, माता की रक्षा करने के 
भाव से नहीं। क्योंकि पौषध व्रत के समय श्रावक को सापराधी हिंसा का भी 
त्याग होता है, अनुकम्पा करने का नहीं। अतः उसके मन में सापराधी हिंसा के 
भाव उद्भूत होने एवं हिंसक को मारने के लिए दौड़ने से उसके व्रत आदि भंग 
हुए, अनुकम्पा के भाव आने से नहीं। आचार्यश्री भीखणजी ने भी सामायिक एवं 
पौषध के समय अग्नि एवं सर्प आदि का भय होने पर श्रावक को यत्नापूर्वक 
निकलने के लिए लिखा है-- 


लाय सर्पादिका रा भय थकी, जयणा सूं निसर जाय जी। 
राख्या ते द्रव्य ले जावतां, समाइ रो भंग न थाय जी।॥ 
पोषा ने सामायक व्रत ना, सरीखा छे पचकक्‍्खान जी। 

पोषा ने सामायक व्रत में, सरीखा छै आगार जी।। 
--श्रावक धर्म विचार, नवम व्रत की ढाल 
इस ढाल में आचार्यश्री भीखणजी ने स्पष्ट शब्दों में कहा है--अग्नि, सर्प 
आदि का भय होने पर सामायिक एवं पौषध में अपने रखे हुए द्रव्य लेकर 
यत्नापूर्वक निकल जाए, तो उसका व्रत नष्ट नहीं होता ।” यदि सामायिक एवं 
पौषध एवं पौषध में अनुकम्पा करना बुरा है, तो अग्नि आदि का उपद्रव होने 
पर श्रावक यत्नापूर्वक कैसे निकल सकता है? क्योंकि यह भी तो स्व- 
अनुकम्पा करना है। यदि यह कहें कि अपने पर अनुकम्पा करने से व्रत भंग 
नहीं होता, दूसरे पर अनुकम्पा करने से व्रत भंग होता है। इसलिए अग्नि आदि 
के समय सामायिक या पौषध में बैठा हुआ श्रावक यत्नापूर्वक निकल जाए तो 
उसमें कोई दोष नहीं है। यदि ऐसा है, तो सुरादेव श्रावक का व्रत क्यों भंग 

हुआ? उसने किसी अन्य पर नहीं, अपने पर ही अनुकम्पा की थी। 
तए ण॑ से सुरादेवे समणोवासए धन्नं भारियं एवं वयासी--एवं खलु 
देवाणुप्पिए! के वि पुरिसे तहेव कहइ जाव चुलणीपिया। धन्‍्ना वि 
भणइ--जाव कणियसं नो खलु देवाणुपिया! तुब्म॑ के5वि पुरिसे 
सरीरगंसि जमग-समगं सोलस रोगायंके परिपक्खिवइ | तए णं के वि 

पुरिसे तुब्भं उवसग्गं करेइ सेसं जहा चुलणीपियस्स तहा भणइ। 
+उपासकदशागसूत्र, ७, १५७ 
इसके अनन्तर सुरादेव श्रावक ने अपनी धन्या नामक पत्नी को अपना समस्त 


इत्तान्त चुलनीप्रिय श्रावक की तरह सुनाया। वह सुनकर धन्या ने कहा-नहे 
देवानुप्रिय! किसी ने तुम्हारे ज्येष्ठ से लेकर कनिष्ठ पुत्र को नहीं मारा है और न 


क चुलनीप्रिय श्रावकः ३०५ 





तुम्हारे शरीर में एक साथ सोलह ही रोग प्रविष्ट कर रहे हैं। किन्तु तुम्हारे पर 
किसी ने उपसर्ग किया है। शेष बातें चुलनीप्रिय की माता की तरह धन्‍्या ने अपने 
पति से कही, अर्थात्‌ उसने सुरादेव से कहा कि तुम्हारे व्रत, नियम एवं पौषध भंग 
हो गए हैं। । 

प्रस्तुत पाठ में चुलनीप्रिय श्रावक की तरह सुरादेव श्रावक के ब्रत- 
नियमादि भंग होना कहा है। आप के मत से उसके व्रत आदि भंग नहीं होने 
चाहिए। क्योंकि सुरादेव ने स्व की अनुकम्पा की थी, पर की नहीं। आचार्यश्री 
भीखणजी सामायिक एवं पौषध में अपनी अनुकम्पा करने से व्रत आदि का भंग 
होना नहीं मानते । फिर सुरादेव श्रावक के व्रत आदि के भंग होने का क्या कारण 
है? यदि इस विषय में यह कहें कि सुरादेव के व्रत आदि अपनी अनुकम्पा करने 
के कारण नहीं, प्रत्युत अपराधी को मारने के लिए क्रोधित होकर अयला से 
दौड़ने के कारण भंग हुए, तो फिर चुलनीप्रिय के सम्बन्ध में भी आपको यही बात 
माननी चाहिए। उभय श्रमणोपासकों के सम्बन्ध में प्रयुक्त पाठ बिल्कुल समान 
है। केवल भेद इतना ही है कि चुलनीप्रिय श्रावक ने माता पर अनुकम्पा की थी 
और सुरादेव श्रावक ने अपने पर। यदि माता पर अनुकम्पा करने से चुलनीप्रिय 
का व्रत भंग होना मानते हैं, तो यहाँ सुरादेव का अपने पर अनुकम्पा करने से व्रत 
भंग होना मानना पड़ेगा। जैसे चुलनीप्रिय की मातृ-अनुकम्पा को सावद्य कहते 
हैं, वैसे सुरादेव की स्व-अनुकम्पा को भी सावद्य कहना होगा। और आचार्यश्री 
भीखणजी ने अपनी ढाल में सामायिक और पौषध में अग्नि आदि के समय 
यत्नपूर्वक बाहर निकल जाने की आज्ञा दी है, वह भी मिथ्या सिद्ध होगी। अतः 
आचार्यश्री भीखणजी के अनुयायी अपनी अनुकम्पा को सावद्य नहीं कह सकते। 
अस्तु जैसे सुरादेव की अपनी अनुकम्पा सावद्य नहीं थी, उसी तरह चुलनीप्रिय 
की मातृ-अनुकम्पा भी सावद्य नहीं थी। दोनों के व्रत आदि स्व या मांतृ- 
अनुकम्पा करने से नहीं, प्रत्युत हिंसक पर क्रोध करके मारने के लिए 
अयत्नापूर्वक दौड़ने से भंग हुए थे। इसलिए चुलनीप्रिय का उदाहरण देकर 
अनुकम्पा को सावद्य बताना नितान्त असत्य एवं आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


३०६ सद्धर्म मण्डनम्‌ झछछ हर 





साधु अनुकम्पा कर सकता है 


भ्रमविध्व॑सनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १६० पर आचारांगसूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'अथ अठे कह्मो--जे पानी नाव में आवे घणा मनुष्य नाव में डूबतां देखे 
तो पिण साधु ने मन-वचन करी पिण बतावणो नहीं। जो असंयति रो जीवणो 
बांछया धर्म हुवे तो नाव में पानी आवतो देखी साधु क्‍यों न बतावे ? केतला 
एक कहे--जे लाय लाग्यां ते घर रा किवाड़ उघाड़ना तथा गाड़ा हेठे बालक 
आवे तो साधु ने उठाय लेणो। इम कहे, तेहनो उत्तर जो लाय लाग्यां ढाँढ़ा 
बाहिरे काढ़णा, तो नाव में पानी आवे ते क्यूं न बतावणो ?' 


भ्रमविध्वंसनकार दूसरे प्राणी की रक्षा करना पाप मानते हैं, परन्तु अपनी 
रक्षा करना पाप नहीं मानते। अपनी रक्षा करना वे साधु का कर्तव्य मानते हैं। 
ऐसी स्थिति में साधु अन्य की रक्षा के लिए नहीं, प्रत्युत अपनी रक्षा के लिए 
नाव में आते हुए पानी को क्‍यों नहीं बताते? क्‍योंकि नाव में पानी भरने पर 
अन्य लोगों की तरह साधु स्वयं भी डूब जाएगा। फिर वह अपने-आप को 
बचाने के लिए नाव में भरते हुए पानी को क्‍यों नहीं बताता ? यदि यह कहें कि 
अपनी रक्षा करना साधु का कर्तव्य है परन्तु पानी बताने की जिन-आज्ञा नहीं 
है। अतः यह साधु का कल्प नहीं होने से वह नाव में भरता हुआ पानी नहीं 
बताता। इसी तरह अन्य प्राणियों के सम्बन्ध में भी यही समझना चाहिए कि 
जीवों की रक्षा करना साधु का धर्म है, परन्तु पानी बतलाने का कल्प नहीं है, 
इसलिए साधु नाव में आते हुए पानी को नहीं बताता। 

परन्तु आचार्यश्री भीखणजी ने तो यहाँ अनुकम्पा मात्र का निषेध करते हुए 
लिखा है--- 

आप डूबे अनेरा प्राणी, अनुकम्पा किण री नहीं आणी | 

“नौका में बैठा हुआ साधु स्वयं भी डूबे और अन्य प्राणी भी डूब जाएँ, 
परन्तु वह किसी पर भी अनुकम्पा न करे ।” 

यदि ऐसा मान लें तो आचार्यश्री भीखणजी की परंपरा के सभी साधु- 
साध्वी स्थानांगसूत्र में कथित चतुर्भगी के चौथे भंग के स्वामी होंगे। क्योंकि 





उसमें कथित चौथे भंगवाला जीव ही स्व और पर किसी की भी अनुकम्पा नहीं 
करता। जैसे कालशौकरिक कसाई आदि किसी की अनुकम्पा नहीं करते। 
परन्तु यह कथन आगम-विरुद्ध है। भ्रमविध्वंसनकार ने भी इस बात को 
स्वीकार किया है--पोतानी अनुकम्पा करे पिण आगला नी अनुकम्पा न करे।' 
यहाँ भ्रमविध्वंसनकार ने अपनी अनुकम्पा करना साधु का कर्तव्य बताया है। 
गाय, भैंसे, कुत्ते आदि से भी इनके साधु अपनी रक्षा करते हैं और अपने शरीर 
की सुरक्षा के लिए आहार-पानी की गवेषणा भी। अस्तु, आचार्यश्री भीखणजी 
का यह कथन, “आप डूबे अनेरा प्राणी, अनुकम्पा किणरी नहीं आणी', आगम 
से ही नहीं इनके अपने सिद्धान्त एवं आचार से भी विरुद्ध है। परन्तु पर-जीव 
की रक्षा करने में पाप बताकर जन-मन में से दयाभाव का उन्मूलन करने के 
आवेश में अपनी परम्परा के विरुद्ध पर-रक्षा के साथ स्व-रक्षा करने का भी 
निषेध कर दिया, परन्तु आचारांग में जीव-रक्षा करने का निषेध नहीं किया है। 
वस्तुतः स्थानांग में कथित चतुर्भगी के अनुसार स्थविरकल्पी साधु स्व 
और पर दोनों की अनुकम्पा करते हैं। परन्तु नौका में प्रविष्ट पानी गृहस्थ को 
बताना मुनि का कल्प नहीं होने से, वे उसे नहीं बताते। पर इसके निकट के 
सूत्र में साधु को प्रसंगवश तैर कर नदी पार करने का कहा है। यदि आचार्यश्री 
भीखणजी के कथनानुसार अपनी रक्षा करना साधु का धर्म नहीं होता, तो. 
आगमकार साधु को तैरकर नदी पार करने की आज्ञा कैसे देते? 


से थिक्‍यू वा उदगंसि प्रवषाणे णो हत्थेण-हत्थ, पाएग-पाव॑, 
काएग-कार्यू, आसाइज्जा से अपाय्रायगाए अगासायमाणे तभी 
संजयागेव उदयंसि पविज्जा ।/ से भिकदू वा उदयासि प्रवमाणे नो उयुग- 
नियुर्गियिं करिज्जा गामेय उदय कन्‍नेसु वा; अच्छीयु वा; नक्‍कीति वा, 
सुल्लंगि वा, परियावज्जिज्जा तओ संजयागेव उदयांधि पविज्जा। से मिकदू 
वा उदयंति प्रवमाणे दुब्बलियं प्रखणिज्जा [खिप्पायेव उवहिं विगिविए्ण वा 
विस्नोहिज्ज वा नो चेव ण॑ सराइजिज्जा। अह पुण एवं जाणेज्जा, पाए 
पिया उदयाओ तीर॑ं पाउणिचए तओ संजयामेव उदउललेग वा 
सामिणिद्धेण वा काएग उदयतीरे विड्लिज्जा / 
--आचारांगसूत्र, २, ३, २, १२९ 
साधु या साध्वी नदी के पानी को तैरकर पार करते समय अपने हाथ का हाथ 
से, पैर का पैर से और शरीर का शरीर से स्पर्श न करे। वह अपने अंगों का परस्पर 
स्पर्श न करते हुए यत्नापूर्वक नदी पार करे। वह तैरते समय जल में डुबकी-गोता न 
लगाए और अपनी आँख, नाक, कान एवं मुख आदि में जल प्रविष्ट नहीं होने दे। 


+... २०८ सरद्धर्म मण्डनम्‌. इक: 





यदि तैरते समय साधु को दुर्बलता का अनुभव हो, तो वह अपने उपकरणों को 
तुरन्त वहीं त्याग दे, उन पर जरा भी ममत्व भाव न रखे। यदि उपकरणों को लेकर 
वह तैरने में समर्थ हो, तो उसे उनका त्याग करने की आवश्यकता नहीं है। इस 
प्रकार नदी पार करने के बाद जब तक शरीर से जल की बूंदें गिरती रहें, शरीर 
भीगा हुआ रहे, तब तक साधु नदी के-किनारे पर ही खड़ा रहे। 


प्रस्तुत पाठ में साधु को तैरकर नदी पार करने का आदेश दिया है, जल में 
डूबकर मरने का नहीं। अतः इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि साधु स्व-रक्षा 
करने में पाप नहीं समझता। जब उसे अपनी रक्षा करने में पाप नहीं लगता, तब 
दूंसरे की रक्षा करने में पाप कैसे होगा? अतः आचार्यश्री भीखणजी ने साधु के 
लिए जो जल में डूब मरने का लिखा है, वह पूर्णतः मिथ्या है। 

यदि कोई यह कहे, “नदी पार करते समय साधु के द्वारा पानी के जीवों की 
विराधना होती ही है, फिर भी नाव में आता हुआ पानी बताकर स्व और पर की 
रक्षा क्यों नहीं करता?” इसका उत्तर यही है कि साधु आगम के विधानानुसार 
ही स्व और पर की रक्षा करता है, आगम-आज्ञा का उल्लंघन करके नहीं । जैसे 
यदि गृहस्थ के हाथ की रेखा भी सचित्त जल से भीगी हुई है, तो साधु उसके 
हाथ से आहार नहीं लेता, क्योंकि उसका कल्प नहीं है। परन्तु वही साधु 
अपवाद मार्ग में नदी पार करता है। नदी पार करना साधु के कल्प के विरुद्ध नहीं 
है। क्योंकि आगम में नदी पार करने की आज्ञा दी है। परन्तु नौका के छिद्र से 
प्रविष्ट होते हुए पानी को बताने का आगम में निषेध किया है, इसलिए साधु उसे 
नहीं बताता । परन्तु वह साधु की मर्यादा में रहकर स्व और पर की रक्षा करने में 
पाप नहीं समझता। " 





कक साधु अनुकम्पा कर सकता है. ३०६ 





त्रस जीव को बांधना-खोलना 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ पर १६२ पर निशीथसूत्र, उ. १२ के 
पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ इहाँ कद्यो--“कोलुण पडियाए” कहितां अनुकम्पा निमिते त्रस जीव 
ने बांधे, बांधता ने अनुमोदे--भलो जाणे तो चौमासी दंड कह्मो। अने बांध्या 
जीव ने छोड़े, छोड़तां ने अनुमोदे--भलो जाणे तो पिण चौमासी दंड क्यो 
बांधे छोड़े तिण ने सरीखो प्रायश्चित्त कह्यो [” * 

निशीथसूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 

जे भिक्‍खू कोलुण पाडिआए अण्णयरिं तस्पाणजाईं तण-पासएप वा 
युंज-पासएण वा क्ठ-पासएण वा चम्पं-पासएण बंधइ-बंधत वा 
पाइज्जड़ / - 

जे /9कखू बद्धेल्‍लयं युयह्: युयतं वा 3520 रा 

जो साधु अनुकम्पा की प्रतिज्ञा से किसी त्रस प्राणी को तृणपाश से, मुंज- 
पाश से, काष्ट-पाश से या चर्म-पाश से बांधता है या बांधने वाले को अच्छा 
समझता है तथा जो साधु बंधे हुए त्रस प्राणी को छोड़ता है, या छोड़ते हुए को अच्छा 
समझता है, तो उसे चौमासी प्रायश्चित्त आता है। 

साधु के अनुकम्पा की प्रतिज्ञा है, अतः उस अनुकम्पा का नाश न हो 
जाए, इस भावना से प्रस्तुत पाठ में त्रस प्राणी को बांधने और छोड़ने से साधु 
को प्रायश्चित्त कहा है, परन्तु उन जीवों पर अनुकम्पा करने से नहीं। क्योंकि 
अनुकम्पा करने की आगम की आज्ञा है। जैसे--साधु को आहार-पानी लेने से 
प्रायश्चित्त नहीं आता, क्योंकि इसके लिए आगम की आज्ञा है। परन्तु यदि 
कोई साधु मंत्र, विद्या या योग-वृत्ति से आहार ग्रहण करता है, तो उसे उसका 
प्रायश्चित्त आता है। यह प्रायश्चित्त आहार ग्रहण करने का नहीं प्रत्युत मंत्र, 
विद्या या योगवृत्ति करने का है। इसी तरह त्रस प्राणी पर अनुकम्पा करने का 
प्रायश्चित्त नहीं है, वह तो उन्हें वांधने-छोड़ने का है। त्रस प्राणी पर अनुकम्पा 
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करना, उन्हें शान्ति पहुँचाना एवं किसी जीव की रक्षा करना पाप नहीं है, 
अतः अनुकम्पा करने से प्रायश्चित्त कैसे हो सकता है? त्रस प्राणी को बांधने 
और उसे बन्धन से मुक्त करने का जो प्रायश्चित्त बताया है, उसका कारण 
यह है कि बांधने-छोड़ने से अनेक तरह का अनर्थ भी हो सकता है। उक्त सूत्र 
के भाष्य एवं चूर्णि में इस पाठ के पीछे रहे हुए उद्देश्य को स्पष्ट करते हुए 
लिखा है-- 
अच्चावेडन यरणंतराय फड़डत आत्त-परलिंसा। 
सिंग- खुरणोललणं वा उड़डाह्लो भद्द-पंता वा। 
>-निशीथसूत्र, उ. १३, भाष्य ३६८१ 

अईव आवेढियं परिताविज्जइ मरइ वा अन्तराइयं च भवइ। बद्धं 
च तडफ्फडितं अप्पाणं परं वा हिंसइ। एसा संजम विराहणा, तं वा 
वज्झंतं सिंगेण, सुरेण वा, काएण वा, साहुं णोल्लेज्जा। एवं च साहुस्स 
आयविराहणा | तं च दट्ठुं जणो उड्डाहं करेज्ज। “अहो दुद्दिट्ठ धम्मा 
परतत्ति वाहिणो” एवं पवयणोवधाओ । भद्दपंत दोषा व भवे | 

भद्दो भगइ--'अहो इमे साहवो अम्हं परोक्‍्खाण घरे वावारं 
करेंति |” पंतो पुणो भणेज्जा “दुद्दिटृठ धम्मा चाडुकारिणो कीस वा अम्हं 
वच्छे बंधंति-मुयंति वा” दिवा वा राओ वा णिच्छुभेज्जा, वोच्छेयं वा 
करेज्ज, ए-ए बंधणे दोसा | 

--निशीथसूत्र, उ..१२, चूर्णि ३६८१ 

रस्सी आदि बन्धन से बाँधे हुए पशु अत्यन्त आंटा खाकर-उलझकर दुःख 
पाते हैं एवं बंधन से पीड़ित होकर तड़फडाते एवं छटपटाते हुए अपनी या अन्य 
प्राणियों की हिंसा भी कर देते हैं। इस प्रकार पशुओं को बांधने से संयम की 
विराधना होती है। पशुओं को बांधते समय यदि वे सींग या खुर से साधु को मार दें, 
तो साधु की अपनी विराधना भी होती है। 

यदि उक्त घटनाएँ न भी हों, तब भी गृहस्थ के पशुओं को बांधते-खोलते हुए 
साधु को देखकर लोग साधु की निंदा करते हैं--इन साधुओं का धर्म अच्छा नहीं है, 
ये लोग गृहस्थ की नौकरी करते हैं। इस प्रकार प्रवचन की निन्‍्दा होती है। 

उक्त साधु पर श्रेष्ठ एवं साधारण दोनों तरह के लोग दोष लगाते हैं। श्रेष्ठ 
पुरुष कहते हैं--ये साधु मेरे घर का काम-काज करते हैं और साधारण जन कहते 
हैं---ये गृहस्थ की खुशामद करते हैं। ये हमारे बछड़े बांधते और खोलते हैं, अत 


इनका धर्म अच्छा नहीं है। उक्त कारणों से साधु को पशुओं को बांधना एवं खोलना 
नहीं चाहिए 
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उक्त गाथा एवं चूर्णि में पशुओं को बांधने से अनर्थ होने की संभावना 
बताकर प्रायश्चित्त कहा है, परन्तु अनुकम्पा करने का नहीं। अतः इस पाठ के 
आधार पर गाय आदि प्राणियों पर अनुकम्पा करने का प्रायश्चित्त बताना 
भयंकर भूल है। 

यहाँ यह प्रश्न होता है, 'त्रस प्राणियों को बांधने से तो अनर्थ होने की 
संभावना है, इसलिए उक्त पाठ में उसका प्रायश्चित्त कहा। परन्तु उन्हें 
खोलने से कौन-सा अनर्थ होता है, जिससे बंधे हुए पशुओं को छोड़ने से भी 
प्रायश्चित्त कहा ?' इसका उत्तर इसी भाष्य एवं चूर्णि में दिया है-- 

छक्काय अय॒ड विसये, हिय णढ् पलाय खइय पीए वा। 
जोयक्खेय वहान्ति यणे, बंधण दोसा य जे ढुत्ता। 
--निशीथसूत्र, उ. १२, भाष्य ३६८२ 

तन्‍नगाइमुक्कमड्ंत॑ छक्‍कायविराहणं करेज्ज। अगडे. विसमे वा 
पडेज्ज, तेणेहिं वा हीरेज्ज, नट्ठं अटवीए रुलंतं अच्छेज्ज, मुक्क वा 
पलाइयं पुणो बंधिउं न सक्‍कइ। वृगादि सणफ्फडे (ए) हिं वा खज्जइ। 
मुक्क॑ वा माउए थणात खीरं पीएज्जा। जइ वि एयाइ दोसा न होज्ज 
तहावि गिहिणो विसत्था अच्छेज्ज, अम्हं घरे साहवो सुत्थ-दुत्थ- 
जोगक्खेम वावारं वहंति, मणं त्ति एवं मणेण चिन्तिता अणुत्तसत्ता अप्पणो 
कम्मं करेंति | अह तद्दोसभया मुकक॑ पुणो बंधंति। तत्थ बंधणे जे दोसा 
वुत्ता ते भवन्ति | जम्हा ए-ए दोसा तम्हा ण बंधंति, ण मुयंति वा । 

--निशीथसूत्र, उ. १२, चूर्णि ३६८२ 

बंधन से मुक्त हुए बछड़े दौड़कर छः काय के जीवों की विराधना करते हैं, 
खाई या गड्ढे आदि में गिर जाते हैं, उन्हें चोर चुरा सकते हैं, जंगल में भूलकर इंधर- 
उधर भटकते फिरते हैं, भागते-फिरते हुए बछड़ों को पुनः बांधने में कठिनाई होती 
है। सिंह आदि हिंस्र जीव उन्हें मार दें या वे अपनी माता का दूध पी जाएँ, जिससे घर 
का मालिक साधु पर नाराज हो, इत्यादि अनेक दोष बछड़े आदि पशुओं को खोलने 
से होने की संभावना रहती है। ह 

यदि उक्त दोष न भी हो, तब भी इस कार्य में साधु को प्रवृत्त देखकर गृहस्थ 
के मन में यह विश्वास हो जाता है कि मुझे अपने घर का कार्य करने की जरा भी 
चिंता करने की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि मेरे घर को संभाल कर रखने के लिए 
साधु वहाँ हैं ही। ऐसा सोचकर गृहस्थ गृह-कार्य की चिन्ता से मुक्त होकर अन्य 
कार्यो में प्रवृत् हो जता है। तब साधु यदि उसके पशुओं को बाँधे तो उसे बाँधने का 
दोष लगता है। अतः साधु गृहस्थ के पशुओं को बाँधते एवं छोड़ते नहीं हैं। 












इसमें स्पष्ट लिखा है--बछड़े आदि पशुओं को बंधन से मुक्त करने से 
अनेक प्रकार के उपद्रव होने की संभावना है। इसलिए साधु उन्हें नहीं 
खोलता | यदि साधु छोड़ता है तो इन्हीं उपद्रवों के कारण उसे प्रायश्चित्त लेने 
को कहा है, अनुकम्पा करने का नहीं। गाय आदि प्राणियों पर अनुकम्पा करना 
पाप नहीं, धर्म है। अस्तु, जहाँ उनको बाँधने एवं खोलने में अनर्थ होने की 
संभावना है, वहाँ उन्हें बाँधने-खोलने पर साधु को प्रायश्चित्त कहा है। परन्तु 
जहाँ ऐसी परिस्थिति हो कि गाय आदि को बाँधे या खोले बिना उनकी रक्षा 
नहीं हो सकती, वहाँ निशीथ भाष्य एवं चूर्णि में बाँधने एवं छोड़ने का भी 
विधान किया है-- 
बिज्यपदमणप्पज्झे, बन्धे अविकोविते व अप्पज्डे। 
विसयठयड अयणि आऊ,; सणफ्फगादीयु जाणमावि// 
--निशीथसूत्र, १२, चूर्णि ३६८३ 
अणप्पज्ञो बंधद अविकोविओ वा सेहो। अहवा-विकोविओ 
अप्पज्ञों इमेहिं कारणेहिं बंधंति-विसमा, अगड, अगणि, आऊसु 
मरिज्जिहितित्ति, वृगादिसणफ्फएण वा मा रवज्जिहितित्ति, एवं जाणगो वि 
७39 --निशीथसूत्र, १२, चूर्णि ३९८३ 
जहाँ पशु के आग में जलकर, गड्ढे में गिरकर या जंगली जानवरों के द्वारा 
मरने की संभावना हो, वहाँ साधु उन्हें बाँधते एवं छोड़ते भी हैं परन्तु बन्धन प्रगाढ़ 
नहीं होना चाहिए। 


यहाँ यह स्पष्ट कहा है कि यदि त्रस प्राणी को बाँचे या मुक्त किए बिना 
उसकी रक्षा नहीं हो सकती हो, तो ऐसी स्थिति में साधु उसे बाँध भी सकता 
है और छोड़ भी सकता है। इससे यह प्रमाणित होता है कि निशीथसूत्र के पाठ 
में बाँधने एवं खोलने से अनर्थ की संभावना होने के कारण ही त्रस प्राणी को 
बाँधने एवं खोलने का प्रायश्चित्त कहा है। परन्तु उनकी रक्षा करने से 
प्रायश्चित्त नहीं कहा है। 


यदि यह कहें--अपवाद मार्ग में गाय आदि को बाँधने एवं खोलने का 
विधान भाष्य में किया है, मूल पाठ में नहीं।” तो उनसे पूछना चाहिए--“आप 
अपने पानी के पात्र में पड़कर शीत से मूर्च्छित हुई मक्खी को कपड़े में बांधकर 
क्यों रखते हैं? उसकी मूर्च्छा हटने पर उसे क्यों छोड़ते हैं? मक्खी भी तो 
त्रेस प्राणी है। इसके अतिरिक्त यदि आपका साधु पागल हो जाय तो उसे क्‍यों 
बाँधते हैं? उसका पागलपन ठीक होते ही उसे पुनः क्यों छोड़ते हैं? साधु भी 
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तो त्रस प्राणी से भिन्‍न नहीं है।। अतः निशीथ भाष्य एवं चूर्णि में जो विधान 
किया है, उसका आप मकक्‍्खी एवं पागल साधु पर तो व्यवहार करते हैं, परन्तु 
गाय आदि पशुओं की रक्षा का प्रश्न आने पर इसमें पाप कहते हैं। यह केवल 
दृष्टि एवं दुराग्रह के अतिरिक्त और क्‍या हो सकता है? ... 
भ्रमविध्वंसनकार ने भी निशीथ चूर्णि को प्रमाण माना है, उन्होंने लिखा 
है--कोलुण पडियाए रो अर्थ चूर्णि में अनुकम्पा-करुणा इज कियो छै।” उसी 
चूर्णि में प्रसंगवश पशु के बन्धन एवं विमोचन का भी विधान किया है। अतः 
उक्त चूर्णि की आधी बात मानना और आधी नहीं मानना, केवल साम्प्रदायिक 
अभिनिवेश मात्र है। वस्तुतः शास्त्र से मिलती हुई सभी चूर्णि मान्य हैं। 
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सुलसा के पुत्रों की रक्षा 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १६८ पर लिखते हैं-- 

'अथं अठे कद्यो--सुलसा नी अनुकम्पा ने अर्थ देवकी पासे सुलसा ना मुआ 
बालक मेल्या। देवकी ना पुत्र सुलसा पासे मेल्या ए पिण अनुकम्पा कही। ए 
अनुकम्पा आज्ञा मांहि, के बाहरे ? सावद्य, के निरवद्य छै ? ए तो कार्य प्रत्यक्ष आज्ञा 
बाहिरे सावद्य छै । ते कार्य नी देवता ना मन में उपनी जे ए दुःखिनी छै, तो एहनों 
ए कार्य करी दुःख मेटूं। ए परिणाम रूप अनुकम्पा पिण सावद्य छै |” 


हरिणगमेशी देव ने अनुकम्पा करके छः बालकों के प्राण बचाए थे, इस 
अनुकम्पा को सावद्य कहना भारी भूल है। ये छहों बालक चरमशरीरी थे और 
दीक्षा लेकर मोक्ष गए। यदि वह देव उनकी रक्षा नहीं करता, तो वे किस तरह 
जीवित रहते और दीक्षा लेकर मोक्ष जाते? अतः हरिणगमेशी देव ने बालकों 
पर अनुकम्पा करके उनके प्राण बचाए और सुलसा के दुःख की निवृत्ति की, 
उसे सावद्य कहना आमम से सर्वथा विरुद्ध है। 


उन बालकों की रक्षा करने के लिए देव ने जो आवागमन की क्रिया की, 
उसका नाम लेकर अनुकम्पा को सावद्य कहना मिथ्या है। अनुकम्पा के 
परिणाम आने-जाने की क्रिया से सर्वथा भिन्‍न हैं। अतः आवागमन की क्रिया 
से अनुकम्पा सावद्य नहीं हो सकती। तीर्थकरों को वन्दन करने के लिए देव 
आते-जाते हैं, परन्तु उनकी इस क्रिया से वनदन करना सावद्य नहीं होता। 
क्योंकि वन्दन करने की भावना आवागमन की क्रिया से भिन्‍न है। यदि आने- 
जाने की क्रिया से अनुकम्पा सावद्य होती है, तो देवों की आवागमन की क्रिया 
से तीर्थकरों को किया जाने वाला वन्दन-नमस्कार भी सावद्य होगा? यदि 
आवागमन की क्रिया से तीर्थकरों की वन्दना सावद्य नहीं होती, तो इससे 
अनुकम्पा भी सावद्य नहीं होगी। 

हरिणगमेशी देव ने बालकों एवं सुलसा पर जो अनुकम्पा की, उसका यह 
परिणाम निकला कि छहों लड़के कंस की मृत्यु के भय से मुक्त हो गए और 
सुलसा भी आर्त-रौद्र ध्यान से मुक्त हो गई। अतः हरिणगमेशी देव की 
अनुकम्पा को सावद्य कहना आगम के अर्थ को नहीं जानने का परिणाम है। 
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अनुकम्पा सावद्य नहीं है 


भ्रमविध्व॑ंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १६८ पर अन्तकृतदशांग के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ इहां कृष्णजी डोकरा री अनुकम्पा करी हस्ति स्कंध पर बैठा ईट 
उपाड़ि तिणरे घरे मूंकी, ए अनुकम्पा आज्ञा में के बाहिरे, सावद्य, के निरवच्य 
छै?' 

श्रीकृष्णजी भगवान्‌ नेमीनाथ को वन्दन करने जा रहे थे। रास्ते में उन्होंने 
जरा से जीर्ण, अति दुःखी एवं कांपते हुए एक वृद्ध को देखा। उसे देख कर 
श्रीकृष्णजी के हृदय में अनुकम्पा उत्पन्न हुई और उन्होंने अपने हाथ से ईट 
उठाकर बुड्ढे के घर पर रखी | उनकी यह अनुकम्पा स्वार्थ से रहित थी। परन्तु 
इसे सावद्य सिद्ध करने के लिए भ्रमविध्वंसनकार ने यह तर्क दिया हैं--'सोधु 
ईट उठाकर रखने की आज्ञा नहीं देते, इसलिए यह अनुकम्पा सावद्य थी।' यह 
तर्क पूर्णतः अनुचित है। ईंट उठाने की क्रिया सावद्य होने से अनुकम्पा सावच्च 
नहीं हो सकती, क्योंकि अनुकम्पा के भाव क्रिया से भिन्न हैं। 


श्रीकृष्णजी के मन में जब भगवान्‌ के दर्शन की भावना उत्पन्न हुई, तब 
उन्होंने चतुरंगिणी सेना सजाई। साधु सेना सजाने की आज्ञा नहीं देते, परन्तु 
तीर्थंकर के वन्दन को अच्छा समझते हैं। सेना सजाकर जाने पर भी तीर्थंकर 
को वन्दन करने का कार्य सावद्य नहीं समझा जाता। क्योंकि वन्दन करने का 
भाव सेना सजाने की क्रिया से सर्वथा भिन्‍न है। उसी तरह साधु ईंट उठाने 
एवं रखने की आज्ञा नहीं देते, परन्तु अनुकम्पा करने की आज्ञा देते हैं। यदि 
ईंट उठाने की क्रिया से अनुकम्पा सावद्य होती है, तो सेना सजाकर वन्दन 
करने जाने से वन्दन भी सावद्य होगा। परन्तु जैसे सेना सजाकर जाने कह भी 
वन्दन सावद्य नहीं होता, उसी तरह ईंट उठाने से अनुकम्पां भी सावद्य नहीं हो 
सकती। अतः ईंट उठाने की क्रिया का नाम लेकर अनुकम्पा को सावद्य बताना 
मिथ्या है। । ह 

उत्तराध्ययनसूत्र के २६वें अध्ययन में वन्दन का फल उच्च गोत्रवन्ध 
कहा है और भगवतीसूत्र में अनुकम्पा करने का फल साता वेदनीय कर्म की 
बन्ध बताया है। अतः दोनों कार्य प्रशस्त हैं। इसलिए वृद्ध पर की गई 
श्रीकृष्णजी की अनुकम्पा को सावद्य बताना भयंकर भूल है। 


यक्ष ने मुनि पर अनुकम्पा की 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन पृष्ठ १६६ पर उत्तराध्ययन अ. १२, गाथा 
८ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 
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“अथ इहां हरिकेशी मुनि नी अनुकम्पा करी यक्षे विप्रां ने ताड्या, ऊंधा 
पाड्या, ए अनुकम्पा सावद्य छै, के निरवद्य छै? आज्ञा में छै के आज्ञा बाहिरे 
छै? ऐ तो प्रत्यक्ष आज्ञा बाहिरे छै ।” 


उत्तराध्ययनसूत्र की उक्त गाथा लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


जक्खो तहीं तिंदुय रुक्खवासी, अपुकम्पओ तस्य यहायुनिस्स / 
पच्छायइत्ता नियय॑ सरीरं,. इमाइ क्‍्यणाह सुद्ाहरित्था। / 
--उत्तराध्ययनसूत्र, १२, ८ 
तिंदुक वृक्ष पर निवसित यक्ष, जो उस महामुनि का अनुकम्पक एवं उनके प्रति 
श्रद्धा-भक्ति रखने वाला था, उसने अपने शरीर को छिपाकर ब्राह्मणों से इस प्रकार 
कहा। 
प्रस्तुत. गाथा का नाम लेकर आचार्यश्री भीखणजी और भ्रमविध्वंसनकार 
अनुकम्पा को सावद्य कहते हैं। वे कहते हैं--यक्ष ने ब्राह्मण-कुमारों को मारा- 
पीटा था, उसने हरिकेशी मुनि पर अनुकम्पा की'--परन्तु उनका यह कथन 
मिथ्या है। यक्ष ने मुनि पर अनुकम्पा करके ब्राह्मणों को सदुपदेश दिया था। जब 
ब्राह्मणफ-कुमार उसे मारने लगे, तब उसने भी मारने के प्रतिशोध में उन्हें 
मारा-पीटा, परन्तु अनुकम्पा के कारण नहीं मारा। आगम में अनुकम्पा करके 
मारने का नहीं, सदुपदेश देने का उल्लेख है। 
सरमणो अहं संजयो बंभयारी, विरओ धण पयण परियहाओ।/ 
परप्पवित्तस्स उ थिकख काले, अन्नस्स अद्ञ इह आयओमि।// 
वियरिज्जड,. खज्जड,. थुज्जइ अन्नपथ्र्यं भवयाणमेयं / 
जाणालहि ये जायण जीविएुति सेसावसेसंं लहओ तवस्सी।// 
 --उत्तराध्ययनसूत्र, १२९, ६-१० 
मैं श्रमण हूँ, संयत---सर्व सावद्य योगों से निवृत्त हूँ, ब्रह्मचारी हूँ और धन, 
पचन, पाचन तथा परियग्रह से रहित हूँ। मैं आपके यहाँ भिक्षा के समय भिक्षार्थ आया 
हूँ। गृहस्थ अपने खाने के लिए जो आहार बनाते हैं, मैं उसकी भिक्षा लेने आया हूँ। 
इस यज्ञ स्थान में प्रचुर अन्न दीन, अनाथ एवं दरिद्रों को दिया जाता है, स्वयं खाया 
और खिलाया जाता है। यह सब अन्न आपका है। मैं भिक्षा-जीवी तपस्वी हूँ। अतः 
आपके यहाँ अवशिष्ट भोजन में से जो अवशेष रहा हुआ हो, वह मुझे मिलना 
चाहिए 
प्रस्तुत गाथा में यक्ष ने मुनि पर अनुकम्पा करके ब्राह्मणों को नम्रतापूर्वक 
मुनि को भिक्षा देने का उपदेश दिया है। यह उपदेश देना बुरा नहीं है। जैसे 
कोई व्यक्ति क्षुधातुर साधु को भिक्षा देने के लिए लोगों को- उपदेश दे, तो वह 
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मिलन अब 


बुरा नहीं कहा जा सकता। उसी तरह मुनि को भिक्षा देने के लिए यक्ष का 
ब्राह्मणों को उपदेश देना बुरा नहीं है। 


जब यक्ष के उपदेश से ब्राह्मण लोग समझे नहीं, बल्कि अधिक उत्तेजित 
होकर मारने को दौड़े, तब यक्ष ने भी क्रोधवश उनको मारा। यक्ष ने यह कार्य 
क्रोधवश किया था, अनुकम्पा करके नहीं। क्योंकि आगम.में जहाँ मारने-पीटने 
का विषय आया है, वहाँ यह नहीं लिखा है कि यक्ष ने मुनि पर अनुकम्पा करके 
ब्राह्मण-कुमारों को मारा पीटा। अतः यक्ष का यह कार्य अनुकम्पा के कारण 
नहीं, क्रोधवश हुआ था। अनुकम्पा करके उसने ब्राह्मणों को उपदेश दिया था, 
मारा नहीं। अतः उसका यह मारने रूप कार्य सावद्य होने पर भी इसके पूर्व 
उसने ब्राह्मणों को जो उपदेश दिया था, वह सावद्य नहीं हो सकता। 

जैसे कोई साधु-भक्त श्रावक साधु पर अनुकम्पा करके लोगों को भिक्षा 
देने का उपदेश दे, परन्तु उसके उपदेश को सुनकर लोग भिक्षा तो न दें, उल्टे 
उत्तेजित होकर मुनि को मारने के लिए दौड़ें। यंह देखकर यदि वह भक्त भी 
लोगों को मारे-पीटे, तो उसके इस कार्य से, उसका प्रथम कार्य--साधु को 
भिक्षा देने का उपदेश देना बुरा नहीं कहा जा सकता। इसी प्रकार यक्ष ने जो 
ब्राह्मणों को मारा था, इससे उसका प्रथम कार्य--मुनि पर अनुकम्पा करके 
मुनि को भिक्षा देने का उपदेश देना सावद्य नहीं हो सकता। अतः उक्त गाथा 
का प्रमाण देकर हरिकेशी श्रमण पर की गई यक्ष की अनुकम्पा को सावध्ध 
बताना नितान्‍्त असत्य है। 


अनुकम्पा मोहरूप नहीं है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १७० पर ज्ञातासूत्र के मूल पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ इहां धारणी रानी गर्भ री अनुकम्पा करी मन गमता आहार जीम्या, 
ए अनुकम्पा सावद्य छै, के निरवद्य छे? ए तो प्रत्यक्ष आज्ञा बाहिरे छै।' 


ज्ञातासूत्र का पाठ और अर्थ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


तए ण॑ सा धारणी देवी तं।सि अकालदोहलांसि विषियोसि सम्मीगिव 
दोहला तस्स यब्धस्स अपुकस्पणडयाए, जय॑ विद्ुह जय॑ आसड, एंव 
सुबह आहार पियणं आहारेगाणी नाइ तिर्चं. नाइ कड्ओं, नाइ कप्ताव, 
नाइ आंबिले; नाइ यहरं। ज॑ तस्स यन्थस्स लिये, गिर्य, पत्थय, देखेव 
कालेय आह्वरं आहरेगपाणी, णाइ।विन्तं णाइ सो गाडइ देण्णं, याई मोह, 
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णाइ भय, णाह परितासं, ववगय विन्‍ता-सोय-गोह- भय- परिता सा 
भोयण छायणयन्ध-मलल्‍्लालंकारेंहिं त॑ गब्ष॑ चुहं- सुहेणं परिवहति / 
--ज्ञातासूत्र, १, १७ 


इसके अनन्तर वह धारणी रानी अकाल दोहद को पूर्ण करके गर्भ की 
अनुकम्पा के लिए यत्ना से खड़ी होती, यत्नापूर्वक बैठती और यत्नापूर्वक शयन 
करती थी। वह मेधा और आयु को बढ़ाने वाले, इन्द्रियों के अनुकूल, निरोग और 
देश-काल के अनुसार न अधिक तिक्‍त, न अति कटु, न अति कषाय, न अति 
खट्टा, न अति मधुर पदार्थ खाती थी, परन्तु वह उस गर्भ के हितकारक, परिमित 
तथा पथ्य--आहार करती थी। वह अति चिन्ता, अति शोक, अति दीनता, अति 
मोह, अति भय तथा अति परित्रास नहीं करती थी। वह चिन्ता, शोक, मोह, भय 
और परित्रास से रहित होकर भोजन, आच्छादन, गन्ध, माल्य और अलंकारों से 
युक्त होकर सुखपूर्वक उस गर्भ का पालन करती हुई विचरती थी। 


भ्रमविध्वंसनकार प्रस्तुत पाठ का नाम लेकर कहते हैं--“धारणी रानी ने 
गर्भ पर अनुकम्पा करके मन-वांछित आहार किया था ।” परन्तु उक्त पाठ में 
मनोवांछित आहार करने का नहीं, प्रत्युत उसका त्याग करना तथा गर्भ के 
हितकारक आहार करने का लिखा है। अस्तु, भ्रमविध्वंसनकार का उक्त 
कथन आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


धारणी ने गर्भ की अनुकम्पा के लिए अयत्ना से चलना, खड़े रहना एवं 
शयन करने का तथा चिन्ता, शोक, मोह और भय का त्याग कर दिया था। 
भ्रमविध्वंसनकार के मत से गर्भ की अनुकम्पा के लिए किए गए धारणी के 
उक्त कार्य भी सावद्य होने चाहिए। यदि उसका अयत्ना चिन्ता, शोक, मोह 
एवं भय आदि का त्याग करना सावद्य नहीं था, तो उसने जो गर्भ पर 
अनुकम्पा की, वह सावद्य कैसे हो सकती है? ह 


इस पाठ में स्पष्ट लिखा है कि धारणी ने गर्भ पर अनुकम्पा करके मोह 
का त्याग कर दिया। फिर भी भ्रमविध्वंसनकार की बुद्धि को देखिए कि वह 
उसकी गर्भ-अनुकम्पा को मोह-अनुकम्पा कहते हैं। जो व्यक्ति अनुकम्पा के 
हेतु मोह करना छोड़ दे, उसकी उस अनुकम्पा को मोह-अनुकम्पा कहना 
कितनी असत्य कल्पना है? 


धारणी रानी गर्भ पर अनुकम्पा .करके गर्भ का हित करने वाला आहार 
करती थी। इस आहार करने की क्रिया का नाम लेकर गर्भ की अनुकम्पा को 
सावद्य कहना भारी भूल है, क्योंकि गर्भ का आहार गर्भवती के आहार पर 
निर्भर है। यदि गर्भवती आहार न करे, तो गर्भ को भी आहार नहीं मिलेगा और 





सुलसा के पुत्रों की रक्षा ३१६ 


7२» *७+ ५५ 


-.. ३२० सद्धर्म मण्डनम्‌ 


बिना आहार के गर्भ का जीव मर भी सकता है। और उसकी हिंसा का पाप 
गर्भवती को लगेगा। अतः गर्भ की हिंसा से निवृत्त होने तथा गर्भ की रक्षा के 
लिए धारणी का आहार करना एकान्त पापमय नहीं है। यदि गर्भवती श्राविका 
भोजन न करे, तो उसके प्रथम व्रत में अतिचार लगता है। क्योंकि अपने 
अश्रित प्राणी को भूखा रखना प्रथम व्रत का अतिचार है। इसलिए गर्भवती को 
उपवास भी नहीं करना चाहिए। परन्तु दया का उन्मूलन करने वाले व्यक्ति 
इस बात को नहीं समझते--वे गर्भवती बहिन को उपवास करने का उपदेश 
देते हैं और गर्भ के जीव पर दया नहीं करने को- धर्म मानते हैं। 


भगवतीसूत्र, श. १, उ. ७ में स्पष्ट शब्दों में लिखा है--'माता के 
आहार में से गर्भ को आहार मिलता है।” अतः गर्भवती स्त्री को उपवास 
कराना या उसके आहार को छुड़ाना गर्भस्थ जीव को भूखा रखना है। अस्तु 
विवेकसम्पन्न सम्यग्दृष्टि कभी भी ऐसा कार्य नहीं करता। 


यह सिद्धान्त केवल गर्भस्थ प्राणी के लिए ही नहीं, प्रत्युत अपने आश्रित 
द्विपद-चतुष्पद सभी प्राणियों के लिए है। श्रावक अपने अधीनस्थ किसी भी 
प्राणी को भूखा नहीं रखता। यदि वह उन पर अनुकम्पा नहीं करके उन्हें 
भोजन नहीं दे, तो उसके प्रथम व्रत में अतिचार लगता है। अतः धारणों के 
द्वारा गर्भ पर की गई अनुकम्पा को मोह एवं सावद्य अनुकम्पा कहना आगम से 
सर्वथा विरुद्ध है। | 


अभयकुमार 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १७० पर ज्ञातासूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ इहां अभयकुमार नी अनुकम्पा करी देवता मेह बरसायो ए पिण 
अनुकम्पा कही। ते सावद्य छै, के निरवद्य छै ? ए तो प्रत्यक्ष आज्ञा बाहिरे छे। 


अभयकुमार ने तीन दिन का उपवास किया और ब्रह्मचर्य धारण करके 
तीन दिन तक बैठा रहा। उसका कष्ट देखकर देवता के हृदय में अनुकम्पा 
उत्पन्न हुई तथा अभयकुमार के जीव के साथ उसका जो पूर्वभव में स्नेह, प्रेम 
एवं बहुमान था, उसका स्मरण करके उसके मन में मित्र-विरह का क्षोभ भी 
हुआ। मूल पाठ में अनुकम्पा करके पानी बरसाने का नहीं कहा है। परन्तु 
अनुकम्पा करके पानी बरसाने की कल्पना भ्रमविध्वंसनकार की अपनी 
कपोलकल्पित है, इससे उसमें सत्यता का अभाव है। आगम में पानी बरसाने 
का कारण अनुकम्पा नहीं, प्रेम कहा है-- 





अभयकुमारमपुकस्पमयाणे देवे पुव्वभव जणिय नेह पीर्ड बहुयान जाय 
सोगे। 
“जशतासूत्र, अध्ययन १ 


हा तस्य अष्टयोपवासस्य रूप॑ कष्ट विद्यते ज्ति विकल्पयन्‌ / 


मेरे मित्र को अष्टमोपवासजनित कष्ट हो रहा हैं, यह सोचते हुए देव के हृदय 
में पूर्वजन्म की प्रीति, स्नेह, बहुमान के स्मरण होने से उसे मित्र-विरह रूप खेद 
उत्पन्न हुआ। 


प्रस्तुत प्रसंग में अनुकम्पा कर के पानी बरसाने का नहीं लिखा है। 
इसके आगे जहाँ पानी बरसाने का वर्णन आया है, वहाँ उसका कारण 
अनुकम्पा नहीं, प्रीति लिखा है। 


अभयकुमारं एवं वयासी एवं खलु देवाएाप्पिया/ यए तव 'प्पिपद्याए 
सयाज्जिया सफ़ाधिया दिव्वा प्राउसपिरी विउन्विया / 


--ज्ञातासूत्र, अ. १ 


देव ने अभयकुमार से कहा--हे देवानुप्रिय ! मैंने तुम्हारे प्रेम के लिए गर्जन, 
विद्युत और जलबिन्दु-पात के साथ दिव्य वर्षा ऋतु की शोभा उत्पन्न की है। 


प्रस्तुत पाठ में अभयकुमार के साथ प्रीति होने के कारण पानी बरसाना 
कहा है, अनुकम्पा के लिए नहीं। अतः अनुकम्पा से वर्षा करने की बात कहना 
आमम से सर्वथा विपरीत है। 


जैसे गुणों से प्रेम रखने वाले देव तप-संयम से सम्पन्न मुनि पर 
अनुकम्पा करके उत्तर वैक्रिय शरीर बनाकर हर्ष के साथ उनके दर्शनार्थ आते 
हैं, उस समय उन देवों के गुणानुराग, मुनि पर अनुकम्पा भाव एवं साधु-दर्शन 
को वैक्रिय शरीर बनाने और आने-जाने की क्रिया करने के कारण आगमकार 
बुरा नहीं, श्रेष्ठ ही बताते हैं। क्योंकि उनका गुणानुराग, अनुकम्पा भाव एवं 
साधु-दर्शन उत्तर वैक्रिय करने एवं आवागमन की क्रिया से भिन्‍न है। इसी 
तरह अनुकम्पा आवागमनादि की क्रियाओं से सर्वथा भिन्‍न है। उक्त क्रियाएँ 
सावद्य होने पर भी अनुकम्पा सावद्य नहीं होती। अतः अभयकुमार पर की गई 
देवता की अनुकम्पा को सावद्य कहना भारी भूल है। 
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जिनरक्षित और रयणा देवी 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १७१ पर ज्ञातासूत्र, अ. ६ के पाठ 
की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ इहां रयणादेवी री अनुकम्पा करी जिनऋषि साहमो जोयो ए पिण 
अनुकम्पा कही। ए अनुकम्पा मोह कर्मरा उदय थी, के मोह कर्म रा क्षयोपशम 
थी? ए अनुकम्पा सावद्य, के निरवद्य छै? आज्ञा में छै, के आज्ञा बाहिरे छे ? 
विवेक लोचने करी विचारी जोयजो।' ु 

जिनरक्षित ने रयणादेवी पर अनुकम्पा करके देखा था, यह आगम का 
पाठ नहीं, केवल भ्रमविध्वंसनकार की असत्य कल्पना है, जिसके द्वारा वे 
जन-मन से दया के भाव का उन्मूलन करने का प्रयत्न करते हैं। आगम में इस 
जगह “अनुकम्पा” नहीं 'समुपन्‍न कलुणभावं॑” पाठ आया है और इसमें प्रयुक्त 

कलुण' शब्द का अर्थ अनुकम्पा नहीं, करुण रस है। क्योंकि रयणादेवी पर 
जिनरक्षित के मन में अनुकम्पा उत्पन्न होने का यहाँ कोई प्रसंग नहीं था। 
परन्तु प्रेमिका के वियोग से प्रेमी के मन में जो करुण रस उत्पन्न होता है 
उसकी वहाँ सम्पूर्ण सामग्री विद्यमान थी। अतः जिनरक्षित के मन में अनुकम्पा 
का नहीं, करुण रस का प्रवाह प्रवहमान हुआ। 


आमम में स्पष्ट शब्दों में लिखा है--'रयणादेवी के विचित्र हाव-भाव 
कटाक्ष एवं मुख-सौन्दर्य का स्मरण करके तथा उसके मनोहर शब्द एवं 
आभूषणों की मधुर ध्वनि सुनकर जिनरक्षित के मन में करुण भाव उत्पन्न 
हुआ ।” यह तो सूर्य के प्रखर प्रकाश की तरह स्पष्ट है कि प्रेमिका के हाव- 
भाव, कटाक्ष एवं मुख-सौन्दर्य के स्मरण करने एवं उसके मधुर शब्द तथा 
आभूषणों की मधुर ध्वनि सुनने से करुण रस ही उत्पन्न होता है, अनुकम्पा 
नहीं। अनुकम्पा के भाव प्रेमिका के विषय-वासना युक्त संकेतों को देखकर 
नहीं, दुःखी व्यक्ति की दुःखमय एवं कष्टमय आवाज को सुनकर या दुश्खद 
स्थिति को देखकर जाग्रत्‌ होते हैं। परन्तु यहाँ जिनरक्षित के सामने रयणादेवी 
की दुःखद जीवन की नहीं, प्रत्युत विषय-सुख भोगने की तस्वीर थी। ज्ञातामृत्र 
में भी लिखा है-- 

तएपं से जिषरक्खिए चल मणे तगेव शूस्रणरवेण कण्णखुह मनोहरेगी 
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तेलिय सप्पणय सरल यहुर भ्राग्रिऐलिं स्ंजाय विउणराए स्यणदेवीस्स 
देवयाए तीसे सुंदर थण जहण वयण कर चरण नयण लावण्ण रूप जोवण 
सिरी चदिव्वं सरपस उकयूवियाईं जातिं।विव्वोयवविल-/सिताणिय विहाप्रिय 
स्रकडक्खविल्ञी निस्सासिय यलिय उवललिय ठिय ययण पणय खिज्जिय 
पासादवियाणिय सरमाणे राफयोडिययद् अक्से कम्मक्सयए अवयक्खति 
यगतो सविलियं। तक्तेणं. जिणरक्खियं सयुप्पणण कलुणभावँ 
यच्चुयल्लत्थल्लणोल्लिययडूं अवयक्खंतं तहेव जक्खेय सेलए जाणिऊण 
सपियं-साणियं उन्विहातिनिययपिड्ञाहिंविगय-सत्थ। तत्ते्ण सा रयणदेवी 
देवता निस्यंसा कलुणं जिणरक्खियं सकलुसा सेलय 'पिड़ाहिं उतयत/ 
दास/ मओसीति जम्पयाणी अप्पत्तं सायर सलिल॑ ग्रेण्हिय वाह्माहिं आरसंतं 
उड़ढं उन्विह्वति अंबरतले ओव्यमाणं च यंडलगेणं पडिब्छित्ता 
नीलुप्पणधवल अयशिष्पयासेण आसिवरेण खंडाखंडें करेंति/ 
जीता सूत्र, अध्ययन ६ 


इसके अनन्तर जिनरक्षित का मन रयणादेवी पर चलायमान हो गया। 
रयणादेवी के कर्णमनोहर आभूषण के शब्द और प्रेम-युक्त सरल-मृदु वाणी से 
जिनरक्षित का राग-मोह रयणादेवी पर पूर्व से भी अधिक बढ़ गया। उसके सुन्दर 
स्तन, जंघा, मुख, हाथ, पैर और नयनों के लावण्य, उसके शरीर सौन्दर्य, दिव्य 
यौवन की शोभा का हर्षपूर्वक आलिंगन करना, स्त्री चेष्टा, विलास, मधुर हास्य, 
सकटाक्ष दर्शन, निश्वास, सुखद अंग स्पर्श, रतिकूजित अंक, आसनादि पर बैठना, 
हंसवत्‌ चलना, प्रणय, क्रोध एवं प्रसन्‍नता आदि का स्मरण करके वह रयणादेवी पर 
मोहित हो गया और अपने-आप को वश में नहीं रख सका | जिनरक्षित अवश और 
कर्म के वशीभूत होकर पीछे आती हुई रयणादेवी को लज्जा के साथ देखने लगा। 


इसके अनन्तर प्रेमिका के वियोग से जिसे करुण रस उत्पन्न हो गया था, मृत्यु 
के द्वारा जिसका कण्ठ पकड़ लिया गया था, जो यमपुरी की यात्रा के लिए तैयार हो 
गया था और जो प्रेमयुक्त नेत्रों से रयणादेवी को देख रहा था, ऐसे जिनरक्षित को 
उस शैलक यक्ष ने धीरे-धीरे अपनी पीठ पर से नीचे फेंक दिया। इसके अनन्तर 
मनुष्यों का वध करने वाली और द्वेषयुक्त हृदय वाली रयणादेवी ने शैलक यक्ष की 
पीठ पर से गिरते हुए करुण रस से युक्त उस जिनरक्षित को--अरे दास! मरा, ऐसे 
कहती हुई समुद्र में गिरने के पूर्व ही अपनी भुजाओं में ग्रहण करके उसे ऊपर 
आकाश में उछाल दिया और उसके पश्चात्‌ उसे अपने तीक्ष्ण शूल के ऊपर रखकर 
तीक्ष्ण तलवार से उसके शरीर का खण्ड-खण्ड कर दिया। 


इस पाठ में स्पष्ट लिखा है कि रयणादेवी के आभूषणों के मनोहर शब्द एवं 
उसके मधुर शब्दों को सुनकर उसका रयणादेवी पर पहले से भी अधिक राग हो 
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गया। उसके शारीरिक सौन्दर्य को देखकर वह उस पर मोहित हो गया और 
मोहित होकर उसकी ओर देखने लगा। यहाँ रयणादेवी पर मोहित होकर देखने 
को कहा है, अनुकम्पा करके देखने का नहीं। अतः उसे उस पर मोह उत्पन्न 
हुआ, अनुकम्पा नहीं | त 
प्रस्तुत पाठ में 'समुप्पन्न कलुणभाव॑” यह जिनरक्षित का विशेषण है। अतः 
इसका अर्थ--रयणादेवी पर प्रिय-वियोग से उत्पन्न होने वाले करुण रस की 
उत्पत्ति होना है। अनुयोगद्वारसूत्र में प्रिय के वियोग में कंरण रस का उत्पन्न 
होना बताया है। 
चव॒ कव्व ससा पण्णत्ता, तर जल्ा-- 
वीरे, प्रिंगारे, अब्युओ, रोद्दो, होइ बोद्धव्वो। 
वेलेगओ, वीभच्छो, हायो, कलुणो, ,फसंतों आ।। 
--अनुयोगद्वारसूत्र, गाथा १ 
काव्य के नव रस होते हैं---१. वीर, २. श्रृंगार, ३. अद्भुत, ४. रौद्र, 
५. ब्रीडनक, ६. वीभत्स, ७. हास्य, ८. करुण और €. प्रशान्त रस। 
इस में प्रयुक्त करुण रस की उत्पत्ति का इसी पाठ में निम्न कारण 
बताया है-- 
पिय विप्पयोग बंध वह वाहि विणिवाय सम्थयुप्पण्णो। 
सोइय विलविय अपन्हाण रुण्यलिंगो रखो करुणो।। 
पज्ञञाय किलामिअयं वाह्ययय पष्पु अन्छियं बहुसो। 
तस्स वियोगे एुत्तिय द्ुव्वलयंते सुहं जाय॑// 
--अनुयोगद्वारसूत्र, गाथा १६-१७ 
प्रिय के साथ वियोग होने से तथा बन्धन, वध, व्याधि, पुत्रादि मरण और 
पर-राष्ट्र के भय से करुण रस उत्पन्न होता है। ह 
चिन्ता करना, विलाप करना, उदास होना और रोगी होना इसके लक्षण हैं। 
इसका उदाहरण यह है--प्रिय वियोग से दु:खित बाला को कोई वृद्धा कहती है-है 
पुत्री! अपने प्रिय की अत्यन्त चिन्ता करने से तेरा मुख खिन्‍न हो गया है और 
अविरल अश्रुधारा से तेरी आँखें सदा सजल रहती हैं। 
प्रस्तुत गाथाओं में प्रिय के वियोग से करुण रस की उत्पत्ति बताकर वियोग 
से अत्यन्त दुःखित बाला का उदाहरण दिया है। इससे यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता 
है कि रयणादेवी के वियोग से जिनरक्षित के हृदय में करुण रस की उत्पत्ति हुई 
थी, अनुकम्पा की नहीं। अतः करुण रस को अनुकम्पा बताकर अनुकम्पा को 
सावद्य बताना नितान्त असत्य है। 
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भक्ति और नाटक 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १७४५ पर राजप्रश्नीय के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ अठे सूर्याभ री नाटक रूप भक्ति कही। तेहनी भगवान्‌ आज्ञा न 
दीधी। अनुमोदना पिण न कीधी। अने सूर्याभ वन्दना रूप सेवा-भक्ति किधी 
तिहां एवो पाठ छै--अब्भणुणायमेयं सुरियाभा एवं वन्दना रूप भक्ति री म्हारी 
आज्ञा छै। इम आज्ञा दीधी तो ए वन्दना रूप भक्ति निरवद्य छै, ते माटे आज्ञा 
दीधी। अने नाटक रूप भक्ति सावद्य छै। ते माटे आज्ञा न दीधी। अनुमोदना 
पिण न कीधी | जिम सावद्य-निरवद्य भक्ति छै--तिम अनुकम्पा पिण सावद्य- 
निरवद्य छै। कोई कहे सावद्य अनुकम्पा किहां कही छै, तेहने कहिणो सावद्य 
भक्ति किहां कही छै ?' 

राजप्रश्नीय सूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


तए ए॑ से सृरियाभे देवे समणे ण॑ थयवया महावीरे ण॑ एवं कुत्ते समाणे 
ह्-तुद्द वित्तमाणांदिए परम सोयणस्से समर्णं भयवं यहावीर॑ं वंदाति नयसोति 
एवं क्यामि दुन्भे ग॑ थन्ते/ सव्वं जाणह, स्॒व्वं पासल स्॒व्वं काले जाणह, 
सव्वं काल॑ पासह, सब्वे भावे जाणह, सब्वे थावे पासह। जाण॑ति णं 
देवाठुप्पिया/ यय प्र॒र्व्विं वा पच्छा वा मगेय॑ रूव॑, ददिव्वं देविडि: (दिव्वं देव 
जुइ, दिव्वंदेवाएथायं लद्धं-प्तं अधिसमण्णाययं पति त॑ इच्छामि णं 
देवापुप्पियाणं भविपुव्वगं गोतमादियाणं स्रमणाएं निरयंधाएं ददिव्वं देविड़ि 
दिव्वं देवजुडं, दिव्वं देवाणुभायं, (दिव्वंबत्तीसति बद्धे नडविलिं उवर्दासिच्तए । 
तए ण॑ समणे भ्यव॑ं यहावीरे सूर्याभेणं देवेणं एवं ठुत्ते समाणे सूरियाभस्स 
देवस्स एक्यडं नो आढ्रति, नो परिजाणाइ ठुसिणिए सोचिडनड / 
. ““राजप्रश्नीयसूत्र, २२ 


श्रमण भगवान्‌ महावीर से इस प्रकार सुनकर सूयभिदेव हृष्ट-तुष्ट और 
आनन्दित होकर, भगवान्‌ को वन्दन-नमस्कार करके कहने लगा--हे भगवन्‌! 
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आप सबकुछ, सब काल तथा सब भावों को जानते-देखते हैं, मुझे सदा-सर्वदा 
इस प्रकार की दिव्य ऋद्धि, देव-झ्युति और देव-प्रभाव प्राप्त है, यह भी आप 
जानते-देखते हैं। अतः आपको भक्तिपूर्वक मैं गौतम आदि निर्ग्नन्थों को दिव्य 
देव-ऋद्धि, देव-द्युति, देव-प्रभाव एवं बत्तीस प्रकार की नाट्य विधि दिखाना 
चाहता हूँ। यह सुनकर भगवान्‌ ने उसके कथन का आदर नहीं किया, अनुमोदन 
भी नहीं किया किन्तु मौन रहे। | 


इस पाठ में सूर्याभ ने भक्तिपूर्वक नाटक दिखाने की बात कही, परन्तु 
भक्ति को ही नाटक नहीं कहा है। यदि नाटक ही भक्ति होता, तो इस पाठ 
में नाटक का भत्तिपुव्वगं के स्थान पर भत्तिरूव॑ ऐसा विशेषण आता। परन्तु 
यहाँ भक्तिपूर्वक यह विशेषण आया है। इससे स्पष्ट होता है कि नाटक 
अलग वस्तु है और भगवान्‌ की भक्ति उससे भिन्‍न है। वीतराग में 
परमानुराग रखना उनकी भक्ति है। और वेश-भूषा एवं भाषा के द्वारा किसी 
श्रेष्ठ पुरुष का अनुकरण करना नाटक है। नट नाटक के पूर्व विघ्न 
निवारणार्थ भगवान्‌ की भक्ति करता है। यदि नाटक स्वयं भक्ति स्वरूप 
होता, तो उसे नाटक के पूर्व भगवान्‌ की भक्ति करने की क्या आवश्यकता 
है? राग आदि वासना के उदय से नाटक किया एवं देखा जाता है, परन्तु 
वीतराग की भक्ति राग आदि वासना का क्षयोपशम होने से की जाती है। 
अतः भगवद्भक्ति एवं नाटक--दोनों एक नहीं, परस्पर भिन्‍न हैं। अतः 
भगवान्‌ ने भक्ति करने की आज्ञा दी थी, परन्तु नाटक करने की नहीं। 
अस्तु, नाटक को ही भक्ति बताना भारी भूल है। 


उक्त पाठ की टीका में लिखा है--नाटक स्वाध्याय का विघातक है 
और भगवान्‌ वीतराग थे, इसलिए उन्होंने नाटक की आज्ञा नहीं दी। यदि 
नाटक ही भक्ति होता, तो टीकाकार स्पष्ट लिख देते--नाटक रूप भक्ति 
सावद्य है, इसलिए वीतराग ने आज्ञा नहीं दी। ह 
ततः श्रमणो भगवान्‌ सूय्यभिन एवमुक्तः सन्‌ सूख्यभिस्स 
देवस्यैनमनंतरोदितमर्थ नाद्रियते न तदर्थ करणायादरपरो भवति नापि 
परिजानाति अनुमन्यते स्वतो वीतरागत्वात्‌ गौतमादीनां च नाट्य विधेः 
स्वाध्यायादि विघात कारित्वात्‌। केवलं तुष्णीकोहवतिष्ठते | 
--राजप्रश्नीय, २२ टीका 
सूर्याभ देव के ऐसा कहने पर भगवान्‌ महावीर ने उसके कथन का आदर एवं 


अनुमोदन नहीं किया। भगवान्‌ स्वयं वीतराग थे और नाटक गौतमादि मुनियों के 
स्वाध्याय का विधातक था। अतः वे इस विषय में मौन रहे | 





प्रस्तुत टीका में नाटक की आज्ञा नहीं देने का कारण भगवान्‌ का वीतराग 
होना एवं नाटक का गौतमादि के स्वाध्याय का विघातक होना बताया है। परन्तु 
उससे वीतराग भक्ति का सावद्य होना नहीं बताया है। अतः नाटक को भक्ति 
मानकर, उसकी आज्ञा न देने से भक्ति को सावद्य कहना भारी भूल है। न तो 
मूल पाठ में नाटक को भक्ति रूप कहा है और न टीकाकार ने ही भक्ति को 
सावद्य कहा है। अतः उक्त पाठ का प्रमाण देकर वीतराग-भक्ति को सावद्य 
कहना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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सेवा और प्रताड़न 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १७६ पर उत्तराध्ययनसूत्र, अ. १२ 
गाथा, ३२ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ अठे हरिकेशी मुनि कह्मो--ए छात्रां ने हण्या ते यक्षे ब्यावच कीधी 
छे, पर म्हारो दोष तीनु ही काल में नथी। इहां ब्यावच कही ते सावध्य ऐ, 
आज्ञा बाहर छे, अने हरिकेशी आदि मुनि ने अशनादिक दान रूप जे ब्यावच ते 
निरवद्य छै। तिम अनुकम्पा पिण सावद्य-निरवद्य छे |" 

यक्ष ने जो ब्राह्मण-कुमार को मारा था, उसे मुनि की वैयावृत्य--सेवा- 
शुश्रूषा कहना मिथ्या है। क्‍योंकि वैयावृत्य और मारना दोनों एक नहीं, भिन्‍न- 
भिन्‍न हैं। आगम में मारने को वैयावृत्य नहीं कहा है। 


झसिस्स वेयावडियडयाए जक्खा कुमारे विषिवारयान्ति। 
-उत्तराध्ययनसूत्र, १२, २४ 
ऋषि की वैयावृत्य करने हेतु यक्ष ब्राह्मण-कुमारों का निवारण करने लंगा। 
प्रस्तुत पाठ में वैयावृत्य के लिए ब्राह्मण-कुमारों को मारना कहा है, न 
कि मारने को ही वैयाबृत्य कहा है। जैसे भगवान्‌ महावीर को वन्दन करने के 
लिए जहाँ देवों ने वैक्रिय समुद्घात किया है, वहाँ वन्दनवत्तियाए पाठ आया है, 
वैसे ही यहाँ वेयावडियड्डयाए पाठ आया है। अतः जैसे भगवान्‌ को वन्दन करने 
के लिए देवों द्वारा कृत-वैक्रिय समुद्घात वन्दनस्वरूप नहीं है, किन्तु उससे 
भिन्‍न है। उसी तरह मुनि का वैयावृत्य करने हेतु यक्ष के द्वारा ब्राह्मणों को 
प्रताड़ित करना वैयावृत्यस्वरूप नहीं, किन्तु उससे भिन्‍न है। 
इतना स्पष्ट होने पर भी यदि कोई दुराग्रहवश मारने को ही वैयाबृत्य 
कहे, तो उन्हें भगवान्‌ के वन्दन के निमित्त देवों द्वारा कृत-वैक्रिय समुद्धात 
को भी वन्दनस्वरूप मानना पड़ेगा। और भगवान्‌ का वन्दन भी वैक्रिय 
समुद्घातस्वरूप होने से सावद्य मानना होगा। जब वैक्रिय समुद्घात वन्दन- 
स्वरूप नहीं, किन्तु उससे भिन्‍न मानते हो, तब वैयावृत्य को भी मारने से 
भिन्‍न मानना होगा। 


३२८ सद्धर्म मण्डनम्‌. अंक 





उत्तराध्ययनसूत्र में मुनि ने भी ब्राह्मणों को मारने के कार्य को अपनी 
वैयावृत्य नहीं कहा है । 
एुव्विं च इण्हिं च अगाययं च, 
यनप्पदोयों न में आत्थि कोड। 
जक्खा हु वेयावडियं करेंते, / 


तम्हा हु ए-ए #निहया कुमार // 
“छ्णराध्ययनसूत्र, १२, ३२ 
हरिकेशी मुनि ने ब्राह्मणों से कहा--आपके प्रति मेरे मन में न कभी द्वेष था, 
न अब है और न भविष्य में होगा। यह यक्ष मेरी वैयावृत्य करता है, इसलिए ये लड़के 
मारे गए। 
यहाँ मुनि ने यह नहीं कहा कि यक्ष ने जो ब्राह्मण-कुमारों को मारा है, 
वह मेरा वैयावृत्य है। इसलिए मारने को वैयावृत्य मानना भारी भूल है। यद्यपि 
यक्ष ने मुनि की सेवा करने के लिए ब्राह्मण-कुमारों को प्रताड़ित किया, तथापि 
जैसे तीर्थकर को वन्दन करने के लिए देवों द्वारा कृति-वैक्रिय समुद्घात वन्दन 
से भिन्‍न है, उसी तरह प्रताड़न की क्रिया वैयावृत्य से भिन्‍न है। आज-कल 
भी श्रावक लोग मोटर-कार, रेल, हवाई जहाज आदि विभिन्‍न वाहनों में 
बैठकर मुनियों के दर्शनार्थ दूर-दूर जाते हैं, उनका आना-जाना दर्शनार्थ ही 
होता है, फिर भी जैसे आवागमन रूप क्रिया से मुनि-दर्शन भिन्‍न है, उसी 
तरह सेवा की भावना मारने से भिन्‍न है। और मुनि के दर्शन के समान मुनि 
का वैयावृत्य भी निरवद्य ही है, सावद्य नहीं। 


यदि कोई यह कहे--'मुनि का वन्दन तो हम अपने लिए करते हैं, परन्तु 
वैयावृत्य अपने लिए नहीं, मुनि के लिए करते हैं, अतः वन्दन और वैयावृत्य 
एक-से नहीं हैं।” यह कथन अनुचित है। क्योंकि वैयावृत्य भी वन्दन के समान 
अपने लाभ के लिए किया जाता है। वैयावृत्य करने से जो निर्जरा होती है, वह 
वैयावृत्य करने वाले के कर्मो की ही होती है। अतः वैयावृत्य को बारह प्रकार 
की निर्जरा में सम्मिलित किया गया है। मुनि तो वैयावृत्य करने के लिए एक 
निमित्त मात्र है। अतः मुनि का वैयावृत्य भी वन्दन के समान निरवद्य है। और 
वह अपने लिए ही किया जाता है। अतः यक्ष के द्वारा प्रताड़ित ब्राह्मण-कुमारों 
के प्रताड़न को वैयावृत्यस्वरूप मानकर उसे सावद्य बताना एवं उसका दृष्टान्त 
देकर अनुकम्पा को सावद्य कहना आगम से सर्वथा विपरीत है। 





मत सेवा और प्रताड़न "३२६ 


शीतल लेश्या 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १७७ पर लिखते हैं-- 


“वली केतला एक कहे--गोशाला ने भगवान्‌ बचायो, ते अनुकम्पा कही 
छै, ते माटे धर्म छै। तेहनो उत्तर--जो ए अनुकम्पा में धर्म छै, तो अनुकम्पा तो 
घणे ठिकाणे कही छे” इत्यादि लिखकर बूढ़े पर कृष्णजी की और सुलसा पर 
हरिणगमेशी आदि की अनुकम्पा का दृष्टान्त देकर भगवान्‌ ने जो गोशालक पर 
अनुकम्पा की उसे सावद्य बताया है। 

भगवान्‌ ने गोशालक पर अनुकम्पा करके उसके प्राण बचाये थे। इस 
अनुकम्पा को सावद्य कहना अनुकम्पा के प्रति विद्वेष भाव अभिव्यक्त करना 
है। प्रश्नव्याकरण के पाठ का प्रमाण पहले दे चुके हैं कि मरते हुए जीव पर दया 
करके उसकी प्राण-रक्षा करना आगम का प्रमुख उद्देश्य है। इसी भाव से 
भगवान्‌ ने गोशालक पर अनुकम्पा करके उसके प्राण बचाए थे। 


यदि कोई यह कहे कि गोशालक को बचाने के लिए भगवान्‌ को शीतल 
लेश्या प्रकट करनी पड़ी और शीतल लेश्या प्रकट करने से जीवों की विराधना 
होती है। इसलिए भगवान्‌ द्वारा की गई अनुकम्पा निवरद्य नहीं, सावध्य हैं। 
उनका यह कथन असत्य है। क्‍योंकि शीतल लेश्या से जीवों की विराधना 
नहीं, प्रत्युत रक्षा ही होती है। अतः शीतल लेश्या का नाम लेकर अनुकम्पा को 
सावद्य कहना भारी भूल है। शीतल लेश्या से जीवों की विराधना नहीं होती, 
इसलिए आगे लब्धि प्रकरण में विस्तार से विचार करेंगे। 

श्रीकृष्णजी ने वृद्ध पर जो अनुकम्पा की थी, वह भी सावद्य नहीं है। ईंट 
उठाने की क्रिया अनुकम्पा से भिन्‍न है। इसलिए ईट उठाने की क्रिया सावध् 
होने पर भी अनुकम्पा सावद्य नहीं हो सकती। इस विषय को एवं हरिणगमेशी 
देव आदि की अनुकम्पा के विषय को पीछे के अध्यायों में स्पष्ट कर चुके हैं। 
अतः श्रीकृष्णजी आदि की अनुकम्पा के उदाहरण देकर भगवान्‌ महावीर द्वीर 
गोशालक पर की गई अनुकम्पा को सावद्य बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध हैं। 


अनुकम्पा और क्रिया 
प्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १७८ पर लिखते हैं-- 
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'ए कार्य नी मन में उपनी हियो कम्पायमान हुयो ते माटे ए अनुकम्पा 
पिण सावद्य छै। इहां अनुकम्पा अने कार्य संलग्न छै। जे कृष्णजी ईंट उपाड़ी 
तो अनुकम्पा ने अर्थ अणुकम्पणड्डयाए एहवूं पाठ कह्मो। ते अनुकम्पा ने अर्थ 
ईंट उपाड़ी मूकी इम, ते माटे ए कार्य थी अनुकम्पा संलग्न छै। ए कार्य रूप 
अनुकम्पा सावद्य छँ। इम हरिणगमेशी देव तथा धारणी अनुकम्पा कीधी तिहाँ 
पिण 'अणुकम्पणइयाए” पाठ कह्मो। ते माटे अनुकम्पा पिण सावद्य छै। जिम 
भगवती श. ७, उ, २ कह्मो जीवदव्वइ्याए सासए, भावइ्याए असासए-- 
जीव द्र॒व्यार्थ सासतो भावार्थ आसासतो कट्यो। ते द्रव्य-भाव जीव थी न्यारा 
नहीं। तिम कृष्णादि जे सावद्य कार्य किया ते तो अनुकम्पा अर्थ किया, ते माटे 
ए कार्य थी अनुकम्पा न्यारी न गिणवी |” 


अनुकम्पा के निमित्त जो कार्य किया जाता है, वह कार्य यदि अनुकम्पा 
से भिन्‍न नहीं है, तो फिर भगवान्‌ महावीर एवं साधुओं के दर्शनार्थ जो कार्य 
किया जाता है, वह भी उनके दर्शन से भिन्‍न नहीं होना चाहिए। जैसे 
अनुकम्पा के निमित्त की जाने वाली क्रिया से भ्रमविध्वंसनकार अनुकम्पा को 
सावद्य कहते हैं, उसी तरह दर्शन के निमित्त की जाने वाली क्रिया के कारण 
दर्शन को भी सावद्य कहना चाहिए। जैसे कृष्णजी के द्वारा की गई अनुकम्पा 
के विषय में “अणुकम्पणट्डयाए' पाठ आया है, उसी तरह कौणिक राजा ने 
भगवान्‌ महावीर के दर्शनार्थ चतुरंगिणी सेना सजाई थी, और अपने शहर का 
संस्कार कराया था, वहाँ भी, निज्जाइस्सामि समण्ं भगवं महावीरं॑ अभिवन्दए 
पाठ आया है। यहाँ कौणिक ने भगवान्‌ महावीर के दर्शनार्थ सेना को सजाने 
और नगर का संस्कार करने की आज्ञा दी है। अतः वन्दन के निमित्त किए 
जाने वाले इस कार्य से वन्दन को संलग्न मानना होगा। और उक्त क्रिया से 
संलग्न होने के कारण वंदन को सावद्य भी मानना होगा। यदि वंदन के लिए 
किए जाने वाले कार्य से उसे संलग्न एवं सावद्य नहीं मानते, तो अनुकम्पा के 
लिए किए जाने वाले कार्य से अनुकम्पा को भी उस कार्य से संलग्न एवं 
सावद्य नहीं मानना चाहिए। 


वस्तुतः जैसे भगवान्‌ को वन्दन करने के लिए किए जाने वाले कार्य वन्दन 
से भिन्‍न हैं और भिन्‍न होने के कारण वे सावद्य एवं आज्ञा बाहर होने पर भी 
उनसे वन्दन सावद्य एवं आज्ञा बाहर नहीं होता। उसी तरह अनुकम्पा के लिए 
भी की जाने वाली क्रिया अनुकम्पा से भिन्‍न है। अतः भिन्‍न होने के कारण वह 
क्रिया सावद्य एवं आज्ञा बाहर होने पर भी उससे अनुकम्पा सावद्य एवं आज्ञा 
बाहर नहीं हो सकती। भगवान्‌ महावीर को वन्दन करने के लिए कौणिक ने 
चतुरंगिणी सेना सजाई थी और अपने नगर को संस्कारित कराया था। 


,. शीतल लेश्या ३३१ 


तए ण॑ से कुणिए र॒या भंगसार पुत्ते बलबाउअं आयंतेइ-आग वेतन 
एवं क्यासी--जिप्पायेव भो देवाएाप्पिया/ अभिसेक्क हत्थिस्यं 
परिकप्पेलि हय, यय, रह, पवर जोह, कलिआं च चाउरंग्रेणीं फ़ैणं 
सनन्‍नालीहि। उुभददा पयुह्माणय देवीणं ग्रालिस्याउ उबल्लण सालाए 
पाडिएक्क- प्राडिएक्काई जत्ाथियुह्ाईं जुच्ताईं जाणाईं उबडवेह। कम्प॑ 
नयरीं स्न्धितर बराहिरिय आजित्त पित्त युद्ट समद् स्थंतरावण वीहिय॑ 
य्वाई यंच कलिय॑ नानाविहराय उच्छिय झय पडायाह पडाग्रमोलियं 
लाउल्लोइयगहियं योसीस सरस खबंदन जाव गंधवाद्षियू्य करेह- 
कारवेह, करित्ा-कारवेत्ता ए अस्ाणातियं पचपिण्णाडि, निज्जाइस्याग 
सयर्ण भव यहावीरं अभिवन्दए / 
--उववाई सूत्र, ३० 
इसके अनन्तर बिम्बसार के पुत्र कौणिक राजा ने अपने सेनापति को बुलाकर 
कहा--हे देवानुप्रिय ! मेरे प्रधान हस्ती रत्न को शीघ्र तैयार करो और हाथी, घोड़े, 
रथ तथा योद्धाओं से युक्त चतुरंगिणी सेना सजाओ। सुभद्रा' आदि रानियों के जाने 
के लिए प्रत्येक के निमित्त अलग-अलग रथ तैयार करो। झाड़ू से कूड़ा-करकट 
साफ करवाकर सिंचन-लेपन आदि से चम्पा नगरी के बाजार, सड़क एवं गलियों का 
संस्कार कराओ। सेना की यात्रा को देखने हेतु आने वाले दर्शकों के बैठने के लिए 
मंच आदि बंधा दो। नगर को कृष्णागुरु धूप आदि से सुगन्धित करो। मेरी इस आज्ञा 
का शीघ्र पालन कराकर मुझे सूचना दो मैं श्रमण भगवान्‌ महावीर को वन्दन करने 
के लिए जाऊंगा। 
प्रस्तुत पाठ में कौणिक ने भगवान्‌ के दर्शनार्थ सेना को सजाया एवं नगर 
को साफ तथा सुवासित करवाया। 
सूर्याभदेव ने भी भगवान्‌ महावीर को वन्दन करने के लिए जाते समय 
सुघोष नामक घण्टा बजाकर देवों को सूचित किया था। 
सूरियाभे देवे गच्छट्ठ ग॑ थ्रो सरियामे देवे/ जम्बूदीपं ? भारह-वर्त 
आमलकप्पं नयरीं अग्बासालवर्ण चेइयं सयर्ण भयवं यहावीरं अभिवन्दए। 
तें तुन्भेडपि ण॑ देवाएप्पिया/ सत्विक्षिए अकाल परिल्लीणा चेव सूरियाभस्त 
अंतियं पाउन्थवड / 
_+राजप्रश्नीयसूत्र, २२ 


सूर्याभदेव ने भगवान्‌ महावीर को वन्दन करने के लिए जाते समय सुधोष 
नामक घण्टा वजाकर अपने विमानवासी देवों को सूचित किया-नहे देवानुप्रिय! 
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सूर्याभदेव जम्बूद्वीप में स्थित भारतवर्ष में भगवान्‌ महावीर को वन्दन करने हेतु 
आम्रकल्पा नगरी के आम्रशाल वन में जा रहा है। अतः आप भी अपनी सम्पूर्ण ऋद्धि 
से युक्त होकर शीघ्र ही सूर्याभदेव के समीप आ जाएँ। 


यहाँ सूयभिदेव के हृदय में जब भगवान्‌ के दर्शन की भावना उत्पन्न हुई, 
तब उसने सुघोष नामक घण्टा बजाकर अपने विमान में स्थित सब देवों को 
इसकी सूचना दी। साधु घण्टा बजाने की आज्ञा नहीं देते, इसलिए यह कार्य 
आज्ञा-बाहर है और भ्रमविध्वंसनकार के मतानुसार वन्दन के कार्य के साथ 
संलग्न है। क्योंकि जैसे अनुकम्पा के भाव आने से अनुकम्पा का कार्य किया 
जाता है, उसी तरह वन्दन के भाव आने पर वन्दन को जाने के लिए सुघोष 
घण्टा बजाकर अन्य देवों को सूचित किया। यदि कार्य करने मात्र से अनुकम्पा 
सावद्य है, तो फिर इस कार्य से वन्दन भी सावद्य होना चाहिए। यदि वन्दन 
घण्टा बजाने के कार्य से भिन्‍न होने से सावद्य नहीं है, तो इसी प्रकार 
अनुकम्पा भी उसके लिए की जाने वाली क्रिया से भिन्‍न होने के कारण सावद्य 
नहीं है। 

सूयभिदेव की आज्ञा प्राप्त कर जब देव भगवान्‌ के दर्शनार्थ गए, उस 
समय का वर्णन आगम में इस प्रकार मिलता है-- 


एयमडुं सोच्चा-णिसम्म हड़-दतुढ्ढ जाव हियया अप्पेयइया वन्‍्दन- 
वक्तियाए.,. अप्पेगइया  प्रयणवत्तियाए, अप्पेगइया सकक्‍काखतियाए, 
अप्पेयइया अचुयाहं सुणिस्सामो, सुयाईं अद्गई, हेएड पासिणाईं कारणाड 
वायरणाइं पएुच्छिस्सायो, अप्पेगगया सूरियाभस्स वयणमएछुक्तयाणा, 
अप्पेगहया अन्न-मन्‍न मसछुयतमाणा, अप्पेगया जिणथतियगेणं: 
अप्पेगजया धम्मोति, अप्पेयज्या जियमेयति कटूट्र स्विद्धए जाव अकाल 
परिह्लीणा चेव सूरियाथस्स देवस्स आन्तियं पाउब्थवाति। 
-“राजप्रश्नीयसूत्र, २२ 
यह सुनकर हृष्ट-तुष्ट हृदय वाले देवगण--कोई भगवान्‌ को वन्दन करने, 
कोई उनकी पूजा करने, कोई सत्कार-सम्मान करने, कोई कौतूहल देखने, 
कोई अश्रुत उपदेश सुनने और श्रुत विषय में रहे हुए संदिग्ध अर्थ को पूछने, कोई 
सूर्याभ या अपने मित्र की आज्ञा का पालन करने तथा कोई भगवद्‌-भक्ति के 
अनुराग से, कोई धर्म समझकर एवं कोई अपना जीत आचार है ऐसा जानकर 


भगवान्‌ का दर्शन करने हेतु सम्पूर्ण ऋद्धि से युक्त होकर सूर्याभदेव के निकट 
उपस्थित हुए। 
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इस पाठ में बताया है कि देव देवऋद्धि से सम्पन्न होकर भगवान्‌ के 
दर्शनार्थ जाने के लिए सूयभिदेव के पास आए। अस्तु, देवों के मन में जब 
भगवान्‌ को वन्दन-नमस्कार करने, उनका सत्कार-सम्मान एवं सेवा-शुश्रूषा 
करने के भाव उत्पन्न हुए तब वे सूर्याभ के पास एकत्रित हुए। अतः 
भ्रमविध्वंसनकार के मत से भगवान्‌ का वन्दन भी सावद्य सिद्ध होगा। क्योंकि 
साधु किसी को कहीं आने-जाने की आज्ञा नहीं देते। यदि वन्दन आवागमन 
की क्रिया से भिन्‍न है, इसलिए क्रिया के सावद्य होने पर भी वन्दन सावद्य 
नहीं होता, तो अनुकम्पा के भाव भी क्रिया से भिन्‍न होने के कारण सावद्य 
नहीं हो सकते | 


भ्रमविध्वंसनकार का यह कथन भी सत्य नहीं है--'जिस कार्य की मुनि 
आज्ञा नहीं देते वह एकान्त पाप का कार्य है।” क्‍योंकि मुनि किसी गृहस्थ को 
साधु के दर्शनार्थ जाने की आज्ञा नहीं देते, तथापि साधु का दर्शन करने के 
लिए जाना एकान्त पाप का कार्य नहीं है। इस विषय में भगवती एवं 
राजप्रश्नीयसूत्र में लिखा है-- 

तहारूवाणं अरिंताणं भयवत्राणं नाम ग्रोयस्स वि सवणवाए 
गहाफलं/ कियंय. पएुण. अभिययण . वन्‍दण-नर्म॑ंश्वण-. परिच्छय 
पज्जुवासणाए/ 

तथारूप के अरिहन्त भगवन्त के नाम गोत्र का श्रवण करने से भी महाफत 
होता है। तब फिर उनके सम्मुख जाकर वन्दन-नमस्कार करने, कुशल प्रश्न पूछने 
एवं सेवा-शुश्रूषा करने से तो कहना ही क्या! उससे तो अवश्य ही महाफल का लाभ 
होता है। 

साधु किसी व्यक्ति को अरिहन्तों के सम्मुख जाने की आज्ञा नहीं देते, 
तब भी आगम में अरिहंतों के सम्मुख जाने से महान्‌ फल की प्राप्ति होना कहा 
है। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि जिस कार्य के लिए साधु आज्ञा प्रदान नहीं 
करते, उसमें एकान्त पाप ही होता है, यह नियम. नहीं है। अतः आज्ञा बाहर के 
सब कार्यों को एकान्त पाप कहना तथा इसके आधार पर अनुकम्पा करने 
एकान्त पाप की प्ररूपणा करना आंगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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लब्धि- अधिकार 


शीतल लेश्या और तेज-समुदघोत 


पाँच क्रियाएँ 
गोशालक द्वारा तेजोलेश्या का प्रयोग 
तेजोलेश्या के पुदूगल अचित हैं 


शीतल लेश्या और तेज-समुद्घात 


भ्रमविध्वेसनकार कहते हैं--“भगवान्‌ महावीर ने छठद्मस्थ अवस्था में 
शीतल लेश्या को प्रकट करके गोशालक की प्राण-रक्षा की थी, इसमें भगवान्‌ को 
जघन्य तीन और उत्कृष्ट पाँच क्रियाएँ लगी थीं। क्योंकि पन्‍नवणा, पद ३६ में 
तेज-समुद्घात करने से जघन्य तीन एवं उत्कृष्ट पाँच क्रियाओं का लगना लिखा 
है। शीतल लेश्या भी तेजोलेश्या ही है, अतः उसमें भी तेज-समुद्घात होता है। 
इसलिए भगवान्‌ ने शीतल लेश्या प्रकट करके, जो गोशालक की रक्षा की उसमें 
उन्हें जघन्य तीन एवं उत्कृष्ट पाँच क्रियाएँ लगीं |” 

आगमम में तेज-समुद्घात करने से जघन्य तीन एवं उत्कृष्ट पाँच क्रियाएँ 
लगने का कहा है। परन्तु उष्ण-तेजोलेश्या प्रकट करने में तेज-समुद्घात होता 
हैं, शीतल लेश्या के प्रकट करने में नहीं। भगवतीसूत्र में उष्ण-तेजोलेश्या के 
प्रकट करने में तेज-समुद्घात बताया है, शीतल लेश्या में नहीं। 


तए गण॑ से ग्रोसाले गंखलिएत्ते वेमरियायण्ं बालतवस्सिं पासइ- 
पासइच्ा मर्य॑ आंतियाओ ठ्ुप्िणियं-तुसिणियं पच्चोसक्कामि जेणेव 
वेसियायणे बालतक्स्सी तेणेव उवायच्छहट-उवायच्छइत्ता, वेसियायणं 
बालतवस्सिं एवं व्यासी--+किं भव युणी-गुणिए उदाहु जूयासेज्जायर ? 

तए ण॑ से वेमियायणे बालतवस्सी योसालस्स मंखलिएुच्तस्स एययडुं 
नो आढाइ, नो परिजाणइ, द्म्िणीए संन्चिद्नइ 

तए ग॑ स्रे गरोस़ाले मंखलिपुच्ते वेसियायणं बरालतवस्सिं दोच्चापि 
तच्चंपि एवं क्यासी कि भव युणी-य॒ुणिए जाव सेज्जायरए ? 

तए पण॑ से वेसियायणे ब्रालतवस्सी योसालेणं यंखलिएुत्तेणं दोच्चापि 
तच्चापि एवं कत्ते स्रमाणे आसुरतेे जाव मिस्र--गिसे माणे आयावण भ्रूमिओ 
पच्चोसक्कइ २ त्ञा तेयासयुग्घाएणं संग्रेहणइ- संमोहणइचा सत्तद् फ्याडं 
पच्चोसक्क॒इ- पच्चोसक्कइत्ता योस्ालस्स मंखलिएच्तस्स वहाए सरीरयं 
तेय लेस्स निस्‍्यरई।/ तए ग॑ अहं योयया/ ग्रोसालस्स संखालिएक्तस्त 
दि 5 शीतल लेश्या और तेज-समुद्घात ३३७ 





अपुकम्पणह॒याएं वेस्रियायगस्स बालतवमिस्ससा उसतिण तेयलेस्सा 
पडियाहरणहुयाए एत्थ ण॑ उतरा सीयलीय तेयलेस्सं/निस्सरारि।/ जाए सा 
ययं।सियलियाए तेय लेस्साए वेसियायणरस्स बालतवमिस्स या उस्िण तेय 
लेस्सा पडिहया / 
--भंगवतीसूत्र, १५, १, ६४३ 


इसके अनन्तर गोशालक मंखलिपुत्र ने वैश्यायन बाल तपस्वी को देखा 
और धीरे-धीरे मेरे पास से हट कर उसके पास गया। वहाँ जाकर गोशालक ने 
उस तपस्वी से कहा--तुम मुनि हो या जूं आदि जीवों के शय्यान्तर हो? यह 
सुनकर उंस तपस्वी ने उसकी बात पर ध्यान नहीं दिया, किन्तु मौन रहा। परन्तु 
गोशालक ने इस वाक्य को दो-तीन बार दुहराया। यह सुनकर क्रोध के वश 
मिस-मिस करते हुए उस तपस्वी ने आतापना भूमि से पीछे हटकर- तेज- 
समुद्घात किया और तेज-समुद्घात करके सात-आठ पैर पीछे हटकर 
गोशालक का वध करने के लिए अपने शरीर से सम्बन्धित तेज को गोशालक पर 
फेंका | 

हे गौतम! उस समय गोशालक की अनुकम्पा करने के लिए मैंने उसकी 
ओर आती हुई उष्ण-तेजोलेश्या के निवारणार्थ शीतल लेश्या छोड़ी। मेरी शीतल 
लेश्या से वैश्यायन बाल तपस्वी की उष्ण-तेजोलेश्या प्रतिहत हो गई ।' 


प्रस्तुत पाठ में उष्ण-तेजोलेश्या के वर्णन में तेज-समुद्घात करने का 
उल्लेख है, परन्तु शीतल लेश्या का प्रयोग करने में नहीं। अतः शीतल लेश्या का 
प्रयोग करने में तेज-समुद्घात होने की कल्पना करना आगम-विरुद्ध है। जब 
शीतल लेश्या का प्रयोग करने में तेज-समुद्घात ही नहीं होता, तब उसमें जघन्य 
तीन एवं उत्कृष्ट पाँच क्रियाएँ कैसे लग सकती हैं? 
तेज-समुद्घात | 

'तेज-समुद्घात” का सप्रमाण अर्थ बताएँ, जिससे यह स्पष्ट हो जाए कि 
शीतल लेश्या का प्रयोग करंने में तेज-समुद्घात क्‍यों नहीं होता ? 

प्राचीन आचार्यो ने तेज-समुद्घात का अर्थ इस प्रकार किया है-- 

तेजी निर्र्य लब्धियान्‌ क्द्ध: साध्वादि सप्ताष्टॉपदानि अवब्वक्व 
किष्केध वाहल्याध्यां शरीसानयायायतस्घु॒चंख्येय. योजन अप 
जीवप्रदेशदण्ड शरीरद्वहि: उ्रश्षिप्य क्रोधाविषयीक्र्त मनुष्यादिं निर्दलिवि, 
तत्र च प्रशूतास्तेंजस शरीरनाय कर्य पुद्यलान्‌ शातयाति।/ 
--प्रवचनसारोद्धार, द्वार २३१ 
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तेजोलब्धिधारी साधु आदि क्रोधित होकर सात-आठ पैर पीछे हटकर 
अपने शरीर के समान स्थूल और विस्तृत तथा संख्यात योजनपर्यन्त लम्बायमान 
जीव प्रदेश दण्ड को बाहर निकाल कर, क्रोध विषयीभूत मनुष्य आदि को जला 
देता है। इसमें बहुत-से तैजस शरीर नामक पुद्गल अलग हो जाते हैं, इसलिए 
इसे तेज-समुद्घात कहते हैं । 

इसमें तेजोलब्धिधारी साधु क्रोधित होकर किसी को जलाने के लिए जो 
उष्ण-तेजोलेश्या का प्रक्षेप करता है, उसमें तेज-समुद्घात का होना कहा है। 
परन्तु किसी मरते हुए प्राणी के प्राणों की रक्षा करने के लिए जो शीतल लेश्या 
छोड़ी जाती है, उसमें तेज-समुद्घात का होना नहीं कहा है। अस्तु, भगवान्‌ 
महावीर ने गोशालक की प्राण-रक्षा करने हेतु जो शीतल लेश्या छोड़ी थी उसमें 
तेज-समुद्घात का नाम लेकर जघन्य तीन एवं उत्कृष्ट पाँच क्रियाएँ लगने की 
बात कहना आगम से सर्वथा विपरीत है। 





जः शीतल लेश्यों और तेज-समुद्घात ३३६ 


पाँच क्रियाएँ 


उष्ण-तेजोलेश्या के प्रकट करने में जो क्रियाएँ लगती हैं, उनके नाम एवं 
अर्थ बताएँ? के 

उष्ण-तेजोलेश्या का प्रयोग करने में उत्कृष्ट पाँच क्रियाएँ लगती हैं-- 
१. कायिकी, २. आधिकरणिकी, 3. प्राद्रेषिकी, ४. पारितापनिकी और 
५. प्राणातिपातिकी | उक्त पाँचों क्रियाएँ हिंसा के साथ सम्बन्ध होने से लगती हैं 
रक्षा-करने वाले को नहीं। स्थानांगसूत्र में इनका इस प्रकार उल्लेख किया है-- 

काइया किरिया द्वविद्य पण्णत्ा, ते जहा--अनुक्सयकाय किरिया 
बेव, दुप्पउत्तकायकिरिया चेव/ आहिकरणिया किरिया द्रविह्य पण्पक्ष, वें 
जल्ला--संयोजणाधिकरणिया चेव; ।निक्‍त्तनाधिकरणिया चेव/ प्राउप्ििया 
किरिया द्वविद्ञ पण्णन्ा तें जहा--जीव- फ्रउालििया बेच, अजीवफ्रउतिया 
चेव/ पारियावणिया किरिया द्रविद्ाा पण्णच्ा त॑ जहा--पमरहत्थ 
पारियावणिया चेव, परहत्थ पारियावणिया चेव/ पाणाइवाय किया 
द्वविद्य पण्णत्ता त॑ जहा--सहत्थ पाणाइवाय किरिया चेव परहत्थ 
पाणाइवाय किरिया चेव / हट 

--स्थानांगसूत्र, स्थान २, ६० 

जो क्रिया शरीर से की जाती है, वह कायिकी क्रिया है। वह दो तरह की 
है-- १. अनुपरत काय-क्रिया और २. दुष्प्रयुक्त काय-क्रिया। जो क्रिया सावध् 
कार्य से अनिवृत्त मिथ्यादृष्टि एवं अविरत सम्यग्दृष्टि पुरुष के शरीर से उत्पन्न 
होकर कर्मबन्ध का कारण बनती है, वह “अनुपरत काय-क्रिया” कहलाती है। 
और प्रमत संयत पुरुष अपने शरीर से इन्द्रियों को इष्ट या अनिष्ट लगने वाली 
वस्तु की प्राप्ति और परिहार के लिए आर्त-ध्यान वश जो क्रिया करता है, वह 
'दुष्प्रयुक्त काय-क्रिया” कहलाती है। अथवा मोक्ष-मार्ग के प्रति दुर्व्यवस्थित 
संयत पुरुष अशुभ मानसिक संकल्पपूर्वक शरीर से जो क्रिया करता है, वह भी 
*दुष्प्रयुक्त काय-क्रिया' कहलाती है। 

आधिकरणिकी क्रिया दो तरह की है---१. संयोजन आधिकरणिकी और 
२. निर्वतन आधिकरणिकी। तलवार में उसकी मूठ को जोड़ने की क्रिया को 


न्श्टलट दर 
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“संयोजन आधिकरणिकी' और तलवार एवं उसकी मूठ बनाने की क्रिया को 
“निर्वरतन अधिकरणिकी क्रिया” कहते हैं। 

जो क्रिया किसी पर द्वेष करके की जाती है, वह 'प्राद्नेषिकी क्रिया' है। वह 
भी दो प्रकार की है--१. जीव-प्राद्नेषिकी और २. अजीव-प्राद्नेषिकी | किसी 
जीव पर द्वेष करके जो क्रिया की जाती है उसे 'जीव-प्राद्नेषिकी' और जो अजीव 
पर द्वेष करके की जाती है, उसे (अजीव-प्राद्ेषिकी' क्रिया कहते हैं । 

किसी व्यक्ति को प्रताड़न आदि के द्वारा परिताप देना 'पारितापनिकी' 
क्रिया है। वह भी दो प्रकार की है---१. स्वहस्त पारितापनिकी और २. परहस्त 
पारितापनिकी। अपने हाथ से किसी को परिताप देना या दूसरे के हाथ से 
किसी को परिताप दिलाना क्रमशः स्वहस्त और परहस्त पारितापनिकी क्रिया 
कहलाती है। 

किसी जीव की घात करना “प्राणातिपातिकी क्रिया” है। वह भी दो प्रकार 
की है---१. स्वहस्त प्राणातिपातिकी और २. परहस्त प्राणातिपातिकी। अपने 
हाथ से जीवों का वध करना और दूसरे के हाथ से जीवों की घात कराना क्रमशः 
स्वहस्त और परहस्त प्राणातिपातिकी क्रिया कहलाती है। 


इसमें कायिकी आदि पाँचों क्रियाओं का जो स्वरूप बताया है, इससे यह 
स्पष्ट सिद्ध होता है कि किसी मरते हुए जीव की रक्षा करने के लिए, जो शीतल 
लेश्या का प्रयोग किया जाता है, उसमें इनमें से एक भी क्रिया नहीं लगती, किन्तु 
उष्ण-तेजोलेश्या के प्रयोग में ये क्रियाएँ लगती हैं। किसी जीव की घात करना 
प्राणातिपातिकी क्रिया है, मरते हुए जीवों की रक्षा करने में यह क्रिया कैसे लग 
सकती है? क्योंकि जीवों की रक्षा करना उनकी घात करना नहीं है। इसी तरह 
जो व्यक्ति किसी को प्रताड़ित नहीं करता, किसी पर द्वेष नहीं करता, तलवार 
आदि घातक शस्त्रों को तैयार नहीं करता और अपने शरीर का दुष्प्रयोग न करके 
उन्हें शान्ति देने के लिए हिंसक हथियारों या काय के दुष्प्रयोग से मरते हुए प्राणी 
के प्राणों की रक्षा के लिए अपने शरीर का सदुपयोग करता है, उसे ये क्रियाएँ कैसे 
लग सकती हैं ? अतः भगवान्‌ ने शीतल लेश्या का प्रयोग करके जो गोशालक की 
रक्षा की उसमें भगवान्‌ को क्रिया लगी, ऐसा कहना नितान्त असत्य है। 

उक्त क्रियाओं के सम्बन्ध में स्वयं भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ 
१८१ पर लिखते हैं-- 

“अथ अठे वैक्रिय समुद्घात करी पुद्गल काढ़े। ते पुद्गलां सूं जेतला क्षेत्र 
में प्राण भूत, जीव, सत्व नी घात हुवे ते जाव शब्द में भोलाया छै। ते पुद्गलां थी 
विराधना हुवे तिण सूं उत्कृष्टी पाँच क्रिया कही छै । इम वैक्रिय लब्धी फोड्यां पाँच 
क्रिया लागती कही। हिवे तेजू लेश्या फोडे ते पाठ लिखिये छै।” इसके आगे 
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लिखते हैं---'अथ इहां वैक्रिय समुद्घात करतां पाँच क्रिया कही, तिम हिज तेजू 
समुद्घात करता पाँच क्रिया जाणवी 

यहाँ भ्रमविध्वेंसनकार ने भी जीव-विराधना होने के कारण उत्तृष्ट पाँच 
क्रिया लगना स्वीकार किया है। परन्तु भगवान्‌ ने गोशालक की प्राण-रक्षा करने 
के लिए जो शीतल लेश्या का प्रयोग किया, उसमें कौन-सी जीव-विराधना हुई, 
जिससे भगवान्‌ को पाँच क्रियाएँ लगेंगी ? शीतल लेश्या से किसी भी जीव की 
विराधना नहीं होती | उससे जीवों को सुख-शान्ति मिलती है। अतः इससे पाँच 
क्रियाओं के लगने की बात कहना अनुचित है। । 

पन्‍नवणा पद ३२ में तेज-समुद्घात करने से जघन्य तीन एवं उत्तकृष्ट पाँच 
क्रियाओं का लगना कहा है। हम यह पहले बता चुके हैं कि तेज-समुद्घात उष्ण- 
तेजोलेश्या का प्रयोग करने में होता है, शीतल लेश्या का प्रयोग करने में नहीं। 
अस्तु, शीतल लेश्या का प्रयोग करने में उक्त क्रियाएँ नहीं लगतीं। 
शीतल लेश्या ह 

शीतल लेश्या किसे कहते हैं? सप्रमाण बताएँ? 

पूर्वाचार्यों ने शीतल लेश्या का इस प्रकार अर्थ किया है-- 

अयण्यकारुण्यवशादनुग्राह्म॑ ग्रति तेजोलेश्या-प्रशमन-य्रत्यल- 
श्रीतलतेजोविशेषवियोचनसामर्थ्य 


--प्रवचनसारोद्धार, द्वार २७० 


अतिशय दयालुता के कारण, दया करने योग्य पुरुष के प्रति तेजोलेश्या 
को शान्त करने में समर्थ शीतल तेज-विशेष छोड़ने की शक्ति का नाम शीतल 
लेश्या' है।' ह 

इससे स्पष्ट परिज्ञात हो जाता है कि उष्ण-तेजोलेश्या जलाने का काम 
करती है, वहाँ शीतल लेश्या शान्ति का कार्य करती है। उष्ण-तेजोलेश्या का 
प्रयोग जीवों का वध करने के लिए किया जाता है और शीतल लेश्या का प्रयोग 
जीवों की रक्षा करने हेतु । उक्त उभय लेश्याएँ धूप-छाया की तरह परस्पर विरुद्ध 
गुणवाली हैं। इसलिए दोनों के प्रयोग में एक समान क्रियाएँ नहीं लग सकतीं | 
क्योंकि उष्ण-तेजोलेश्या के प्रयोग में जीवों की विराधना होती है, इसलिए इसका 
प्रयोग करने में उत्कृष्ट पाँच क्रियाएँ लगती हैं | परन्तु शीतल लेश्या के प्रयोग से 
किसी भी जीव की विराधना नहीं होती, प्रत्युत जीवों की रक्षा होती है, इसलिए 
जीव-विराधना से लगने वाली पाँचों क्रियाएँ शीतल लेश्या के प्रयोग में नहीं 
लगतीं। अस्तु गोशालक को बचाने के लिए शीतल लेश्या का प्रयोग करने से 
भगवान्‌ को पाँच क्रियाएँ लगने की प्ररूपणा करना पूर्णतः गलत है। 
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गोशालक द्वारा तेजोलेश्या का प्रयोग 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १८५६ पर लिखते हैं--'अने जो 
लब्धि फोड़ी गोशाला ने बचायां धर्म हुए तो केवल ज्ञान उपना पछै गोशाले दोय 
साधां ने बाल्या त्यां ने क्यूं न बचाया ? जो गोशाला ने बचायां धर्म छै, तो दोय 
साधां ने बचायां घणो धर्म हुवे। तिवारे कोई कहे भगवान्‌ केवली था, सो दोय 
साधां रो आयुषो आयो जाण्यो तिण सूं न बचाया | इम कहे तेह नो उत्तर--जो 
भगवान्‌ केवल ज्ञानी आयुषो आयो ज़ाण्यो तिणसूं न बचाया, तो गौतमादिक 
छटद्मस्थ साधु लब्धीधारी घणाइं हुन्ता त्यांने आयुषो आयारी खबर नहीं, त्यां 
साधां ने लब्धि फोड़ी ने क्यूं न बचाया ?' 

सर्वज्ञ होने के बाद भगवान्‌ ने सुनक्षत्र और सर्वानुभूति--इन दोनों मुनियों 
को नहीं बचाया, इसलिए मरते हुए प्राणी की प्राण-रक्षा करने में पाप बताना गलत 
है। आगम और उसकी टीका में कहीं भी ऐसा उल्लेख नहीं मिलता कि भगवान्‌ ने 
जीव-रक्षा करने में पाप समझकर उक्त उभय मुनियों को नहीं बचाया। इस विषय 
में टीकाकार ने स्पष्ट लिखा है--गोशालक के द्वारा सुनक्षत्र और स्वनुभूति 
मुनियों का मरना अवश्यम्भावी था, व अवश्य होनहार था, इसलिए भगवान्‌ ने 
उनकी रक्षा नहीं की-- ह 


अवश्यम्भावी भावात्वाद्वेत्यवसेयम्‌ | 


यदि रक्षा करने में पाप होता, तो यहाँ टीकाकार स्पष्ट लिखते कि भगवान्‌ 
ने जीव-रक्षा में पाप होने के कारण उक्त उभय मुनियों को नहीं बचाया। परन्तु 
टीकाकार ने ऐसा नहीं लिखकर, उनके नहीं बचाने का कारण अवश्य होनहार 
बताया है। अतः उक्त मुनियों का उदाहरण देकर गोशालक की प्राण-रक्षा करने 
में भगवान्‌ को पाप लगने की प्ररूपणा करना मिथ्या है। 

भ्रमविध्वंसनकार मरते हुए जीव को बचाने में पाप कहते हैं, परन्तु साधु को 
विहार कराने में तो पाप नहीं मानते। अतः गोशालक के आगमन के समय भगवान्‌ 
महावीर ने उक्त उभय मुनियों को विहार क्यों नहीं कराया ? क्योंकि सर्वज्ञ होने 
के कारण वे यह जानते थे कि गोशालक दोनों मुनियों को तेजोलेश्या से भस्म 
करेगा। ऐसा ज्ञान होने पर भी भगवान्‌ ने उन्हें वहाँ से विहार नहीं कराया। इससे 





यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि उभय मुनियों की गोशालक की क्रोध-अभि से 
जलकर मृत्यु होना अवश्यंभावी भाव था। अस्तु, इसी कारण भगवान्‌ ने उन्हें 
बचाने का प्रयत्न नहीं किया। परन्तु रक्षा करने में पाप होता है, यह जानकर नहीं। 

आगमम में तीर्थकरों के अतिशय के वर्णन में कहा है--'तीर्थकर में ऐसा 
अतिशय होता है, जिससे उनके निवास स्थान से पच्चीस योजन तक किसी 
प्रकार का उपद्रव नहीं होता । सभी प्राणी पारस्परिक वैर-विरोध का त्याग करके 
मित्रवत्‌ रहते हैं।” भगवान्‌ का इतना विशिष्ट अतिशय होते हुए भी गोशालक ने 
उनके समक्ष ही उनके दो शिष्यों को जलाकर भस्म कर दिया, यह होनहार का 
ही प्रभाव था, अन्यथा उनके अतिशय से ही यह घटना नहीं घटती। परन्तु 
जिस समय जिस प्रकार से मृत्यु होना है, उसे भगवान्‌ भी नहीं रोक सकते। 
अतः सुनक्षत्र एवं सर्वानुभूति मुनिवरों को नहीं बचाने का उदाहरण देकर जीव- 
रक्षा में पाप बताना प्रश्नव्याकरण आदि आगमों से विरुद्ध समझना चाहिए। 

भ्रमविध्वंसनकार कहते हैं--यद्यपि केवलज्ञानी होने के कारण भगवान्‌ 
सुनक्षत्र और सर्वानुभूति का आयु पूर्ण होना जानते थे, तथापि गौतमादि छद्रस्थ 
मुनियों को इसका ज्ञान नहीं था। यदि रक्षा करने में धर्म था, तो उन्होंने उनकी 
रक्षा क्यों नहीं की ? इससे यह स्पष्ट होता है कि जीव-रक्षा करने में धर्म नहीं 
है।” परन्तु भ्रमविध्वंसनकार का यह कथन सत्य नहीं है। क्योंकि चौदह पूर्वधर 
साधु छद्ममस्थ होने पर भी उपयोग लगाकर आयु पूर्ण होना जान सकते हैं। 
धर्मघोष मुनि ने छद्मस्थ होने पर भी उपयोग लगाकर धर्मरुचि मुनि का सम्पूर्ण 
वृत्तान्त जान लिया और उनकी आत्मा को सवर्थिसिद्ध-विमान में देखा। अतः 
गौतमादि मुनि सुनक्षत्र और सर्वनिभूति के आयुष्य का पूर्ण होना नहीं जानते थे, 
यह कहना सत्य नहीं है। 


दो मुनियों की मृत्यु 

भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १६० पर भगवतीसूत्र की टीका 
लिखकर उसकी समालोचना करते हुए लिखते हैं--अथ टीका में पिण इम 
कह्मो--ते गोशालानो रक्षण भगवन्ते कियो ते सराग पणे करी अनें स्निभूति- 
सुनक्षत्र मुनि नों रक्षण न करस्ये ते वीतराग पणे करी। ए गोशाले ने बचायो ते 
सराग पणो कह्यो, पिण धर्म न कह्मो। ए सरागपणा ना अशुद्ध कार्य में धर्म किम 
होय ?' 


भ्रमविध्वंसनकार का यह कथन नितान्त असत्य है कि सरागपणे के कार्य में 

धर्म नहीं होता। अपने धर्म, धर्माचार्य एवं दया आदि उत्तम गुणों में रागल्अतु 
रखना सरागता का कार्य है। आगम में उक्त कार्य करने में पाप नहीं कहा है, 
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प्रत्युत इनकी प्रशंसा की है। इनकी प्रशंसा में आगम में निम्न वाक्यों का प्रयोग 
किया है-- 


धम्यायरिया प्रेमाएुरयरत्ता/ अडिमिंज्जा पेयगावुययरत्ता। तीव्व 
धम्पाएुरागरता / 


अपने धर्माचार्य में प्रेमानुराग से अनुरक्‍्त | हड्डी और मज्जाओं में प्रेम 
और अनुराग से अनुरंजित। धर्म के तीव्र अनुराग में अनुरक्त | 

आमम में धर्म आदि पर अनुराग रखने वालों की प्रशंसा में ये शब्द आये हैं। 
धर्माचार्य में प्रेमानुराग रखना, धर्म में तीव्र अनुराग रखना, आचार्य एवं धर्म के 
प्रति हड्डी तथा मज्जा का प्रेमानुराग से अनुरंजित होना, ये सब सरागता के 
कार्य हैं। इसलिए भ्रमविध्वंसनकार के मत से इन सब कार्यों में पाप होना चाहिए। 
परन्तु आगम में उक्त कार्यो को पापरूप नहीं कहा है, प्रत्युत उनमें धर्म जानकर 
उनकी मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की है। अतः सरागता के सभी कार्यों में पाप बताना 
अनुचित है। वस्तुतः हिंसा, झूठ, चोरी, व्यभिचार आदि पापकार्यों में राग रखना 
बुरा है, पाप का कारण है। परन्तु धर्म, धर्माचार्य, अहिंसा, सत्य, तप, संयम एवं 
जीव-रक्षा आदि में अनुराग रखने में पाप नहीं, धर्म है। 


भ्रमविध्वंसनकार ने भी भिक्खू-जस रसायन ग्रन्थ में लिखा है-- 


रुडे चित्त भेला रह्मा वरषट्‌ सन्‍त वदीत हो। 
जाव-जीव लगि जाणियो, परम माहो-मांही प्रीति हो।। 
प्रस्तुत पद्य में भ्रमविध्वंसनकार ने लिखा है---/छः साधुओं का जन्म-भर 
आचार्यश्री भीषणजी पर परम प्रेम था।” क्या यह सरागता का कार्य नहीं है ? यदि 
है, तो फिर भ्रमविध्वंसनकार एवं उनके अनुयायी इसे पाप क्यों नहीं मानते ? यदि 
अपने धर्माचार्य और धर्म पर अनुराग रखना सरागता का कार्य होने पर भी पाप 
कार्य नहीं है, तब जीव-दया में अनुराग रखना पापकार्य कैसे हो सकता है? 
भगवतीसूत्र की टीका में भगवान्‌ के द्वारा की गई गोशालक की रक्षा में पाप नहीं 
कहा है। 
इह ब यद्‌ यगोथालकस्यसंरक्षणं भथयवता कृत तत्सरायत्वेन 
दर्येकरसत्वाद्ययवतः / यच्च  उुनक्षत्र-सवरत्भ्ति युनि उुंगक्योर्न 
करिष्यति तद्बीतरायत्वेन लब्ध्यनुप्जीवकत्वादवश्यं 
धाविभावत्वाद्वेत्यक्सेयय्‌ / 


यहाँ भगवान्‌ ने जो गोशालक की रक्षा की थी, उसका कारण यह है कि 
सराय संयमी होने के कारण भगवान्‌ दया के अत्यधिक प्रेमी थे। सुनक्षत्र और 


ः _गोशालक द्वारा तेजोलेश्या का प्रयोग ३४४ 





सवनिभूति मुनिपुंगवों की रक्षा नहीं करेंगे, इसका कारण वीतराग होने से लब्धि 
का प्रयोग नहीं करना और गोशालक के द्वारा उनके मरण का अवश्य होनहार 
होना समझना चाहिए । 


भ्रमविध्वंसनकार ने इसी टीका का नाम लेकर जीव-रक्षा में पाप होना 
बताया है। परन्तु टीका में जीव-रक्षा में पाप होना कहीं नहीं लिखा है। इसमें 
गोशालक की रक्षा का कारण भगवान्‌ का दया करने में परम अनुराग बताया है। 
दया में अनुराग रखना पाप नहीं, धर्म है। अतः गोशालक की प्राण-रक्षा करने से 
भगवान्‌ को पाप नहीं, धर्म हुआ | ह 


सुनक्षत्र और सर्वानुभूति मुनिवरों की रक्षा नहीं करने का कारण भी 
टीकाकार ने जीव-रक्षा में पाप होना नहीं, प्रत्युत उस समय वीतराग होने के 
कारण लब्धि का प्रयोग नहीं करना और अवश्य होनहार बताया है। यद्यपि दोनों 
मुनियों को वहाँ से विहार कराकर बिना लब्धि का प्रयोग किए ही उनकी रक्षा कर 
सकते थे, तथापि गोशालक द्वारा उनकी मृत्यु होने वाली है, यह जानकर भगवान्‌ 
ने उन्हें बचाने का प्रयत्न नहीं किया। अतः टीकाकार ने उभय मुनियों की रक्षा 
नहीं करने का सैद्धान्तिक कारण बताते हुए अवश्यंभावि भावत्वात्‌ लिखा है। 
अस्तु, भगवतीसूत्र की उक्त टीका का नाम लेकर जीव-रक्षा में पाप नितान्त 
अस्त्य है। 


३४६. सद्धर्म मण्डनम्‌ 





“अथ टीका में कद्यो--ए लब्धि फोड़े ते प्रमाद नो सेववो ते आलोयां बिना 
चारित्र नी आराधना नहीं, ते माटे विराधक कह्यो। इहां पिण लब्धि फोड़्या रो 
प्रायश्चित्त कह्मो, पिण धर्म नहीं। ठाम-ठाम लब्धि फोड़णी सूत्र में बर्जी छै। ते 
भगवन्त छट्ठे गुणठाणे थकां तेजू लब्धि फोड़ी ने गोशाला ने बचायो, तिण में धर्म 
किम कहिये ?' 


भगवती, श. २०, उ. ६ की टीका में जंघा-चरण और विद्या-चरण लब्धि 
के विषय में विचार किया गया है, अन्य लब्धियों का नहीं। वहाँ उक्त दोनों 
लब्धियों का प्रयोग करना प्रमाद का सेवन करना कहा है, परन्तु शीतल लेश्या का 
प्रयोग करना प्रमाद का सेवन करना नहीं है। तथापि यदि कोई व्यक्ति दुराग्रहवश 
लब्धि मात्र का प्रयोग करना प्रमाद का सेवन करना बतलाए, तो उसे--आगम में 
कथित ज्ञान लब्धि, दर्शन लब्धि, चारित्र लब्धि, क्षीर, मधु और सर्पिराश्रव लब्धि 
का प्रयोग करना भी प्रमाद का आसेवन करना मानना चाहिए। परन्तु इनके प्रयोग 
में प्रमाद का सेवन करना क्‍यों नहीं मानते ? यदि इनका प्रयोग करना प्रमाद का 
सेवन करना नहीं, गुण है। तो उसी तरह शीतल लेश्या का प्रयोग करना भी प्रमाद 
का सेवन करना नहीं है। 


उपसंहार 


वस्तुतः आचार्यश्री भीषणजी और आचार्यश्री जीतमलजी का लब्धि की 
चर्चा करना व्यर्थ है। क्योंकि यदि लब्धि का प्रयोग न करके, किसी अन्य साधन 
से भी मरते हुए जीव की रक्षा की जाए, तब भी ये उसमें एकान्त पाप मानते हैं। 
जीव-रक्षा करने की विशुद्ध दया-भावना को ये मोह-अनुकम्पा, सावद्य- 
अनुकम्पा और एकान्त पापमय बताते हैं। अतः यदि भगवान्‌ महावीर लब्धि का 
प्रयोग न करके, उपदेश द्वारा भी गोशालक की प्राण-रक्षा करते, तब भी इनके 
मतानुसार उसमें पाप ही होता। इस विषय में आचार्यश्री भीषणजी ने शिशुहित 
शिक्षा ढाल ५ में लिखा है-- 


कोई एक अज्ञानी इम कहे, छः काया रा काजे हो देवां धर्म उपदेश | 

एकण जीवने समझावियां, मिट जावे हो घणा जीचवां रा क्लेश।। 

छः; काया रे घरे शान्ति हुवे, एहवा भाषे हो अन्य-तीर्थी धर्म। 

त्यां भेद न पायो जिनधर्म रो, ते तो भूल्या हो उदय आया अशुभ कर्म ॥। 

“कई अज्ञानी ऐसा कहते हैं कि छःकाय के जीवों के घर में शांति करने के 

लिए वे धर्मोपदेश देते हैं। वे कहते हैं कि एक जीव को समझाने से बहुत-से जीवों 
का क्लेश मिट जाता है। परन्तु छःकाय के घर में शान्ति करने के लिए उपदेश 
देना जैन धर्म का सिद्धान्त नहीं, अन्यतीर्थियों के धर्म का सिद्धान्त है। अतः वे 
भूले हुए हैं और उनके अशुभ कर्म का उदय है ।” 


३४८. सद्धर्म मण्डनम्‌ 


इस विषय में भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १२० पर लिखते 
हैं--'श्री तीर्थकर देव पोताना कर्म खपावा तथा अनेरा ने तारिवा ने अर्थ 
उपदेश देवे इम कह्ूं, पिण जीव बचावां उपदेश देवे इम कह्यो नहीं।' 

इस प्रकार भ्रमविध्वंसनकार एवं उनके पूर्वाचार्य दोनों ने जीवरक्षा के 


लिए उपदेश देना भी जैन धर्म के विरुद्ध माना है। इसका उत्तर पीछे विस्तार से 
दे चुके हैं। 





$ तेजोलेश्या के पुदूगल अचित्त हैं. ३४६ 
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प्रायश्चित्त-अधिकार 





प्रायश्चित्त क्‍यों? 

भगवान्‌ महावीर ने प्रमाद नहीं किया 
भगवान्‌ और उनके शिष्यों की साधना 
गणधर गौतम की साधना 

चौदह पूर्वधर नहीं चूकता 

साधु का स्वप्न-दर्शन 

तीर्थंकर कल्पातीत होते हैं 

गोशालक को शिष्य बनाया 

भगवान्‌ ने पाप-सेवन नहीं किया 


प्रायश्चित्त क्‍यों ? 


जीव-रक्षा में धर्म मानने वाले मुनियों का कहना है--यदिं गोशालक की 
रक्षा करने में भगवान्‌ को पाप लगा होता, तो भगवान्‌ उस पाप की निवृत्ति के लिए 
अवश्य ही प्रायश्चित्त लेते। परन्तु इसके लिए भगवान्‌ के प्रायश्चित्त लेने का 
आगम में कहीं भी उल्लेख नहीं मिलता। अतः शीतल लेश्या का प्रयोग करके 
गोशालक की रक्षा करने में भगवान्‌ पर पाप का आरोप लगाना नितान्त असत्य 
है। इस कथन का खण्डन करने के लिए भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ 
१६६ पर लिखते हैं-. 


'अथ इहां सीहो अणगार ध्यान ध्यावतां मन में मानसिक दुःख अत्यन्त 
उपनो | मालुवा कच्छ में जाई मोटे-मोटे शब्दे रोयो, बांग पाडी एहवो कह्मो, पिण 
तेहनो प्रायश्चित्त चाल्यो नहीं, पिण लियो इज होसी | तिम भगवान्‌ लब्धी फोड़ी 
गोशाला ने बचायो। तेहनो पिण प्रायश्चित्त चाल्यो नहीं, पिण लियो इज होसी ।' 
इसी तरह पृष्ठ २०८ तक अतिमुक्त अणगार, रहनेमि, धर्मघोष के शिष्य.सुमंगल 
अणगार और सेलक राजर्षि का उदाहरण देकर उन्होंने कहा है--'जैसे उक्त 
साधुओं ने प्रायश्चित्त के कार्य किए, परन्तु आगम में उनके प्रायश्चित्त करने का 
नहीं कहा, उसी तरह आमम में भगवान्‌ महावीर के प्रायश्चित्त करने का भी 
उल्लेख नहीं किया। परन्तु जैसे इन साधुओं ने प्रायश्चित्त लिया होगा, उसी तरह 
भगवान्‌ महावीर ने भी प्रायश्चित्त लिया ही होगा ।” 


आमगम के विधिवाद में जिस कार्य के करने से पाप होना कहा है, उसके 
अनुष्ठान से पाप होता है और उसके लिए प्रायश्चित्त भी बताया है। परन्तु जिस 
कार्य के करने से आगमकार पाप नहीं बताते, उसके प्रायश्चित्त का विधान भी 
नहीं करते। जैसे शीतल लेश्या का प्रयोग करने से आगम में कहीं भी पाप होना 
नहीं कहा है और न इसके लिए प्रायश्चित्त का ही विधान है। ऐसी स्थिति में 
शीतल लेश्या का प्रयोग करने से भगवान्‌ को पाप का लगना एवं उसकी निवृत्ति के 
लिए प्रायश्चित्त लेने की कल्पना करना केवल कपोलकल्पना मात्र है। क्योंकि जब 
थीतल लेश्या का प्रयोग करके गोशालक की रक्षा करने से भगवान्‌ को पाप नहीं, 
धर्म हुआ तब फिर वे प्रायश्चित्त क्यों लेते ? 


असम ससस्क प्रायश्चित्त क्यों ? ३५३ 





जिस साधु ने आगम के अनुसार दोष का सेवन किया था, यदि आमम में 
उसके प्रायश्चित्त सेवन का वर्णन नहीं है, तो उसकी कल्पना की जा सकती है। 
परन्तु जिसने प्रायश्चित्त योग्य कार्य ही नहीं किया, उसके लिए दोष-सेवन एवं 
प्रायश्चित्त की असत्य कल्पना करना बिल्कुल निराधार एवं आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है । 


भ्रमविध्व॑ंसनकार ने भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २१० पर जो नियंठा की विचार- 
चर्चा की है, उसके अनुसार भगवान्‌ महावीर दोष के अप्रतिसेवी सिद्ध होते हैं। 
क्योंकि कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ मूल एवं उत्तर गुण का अप्रतिसेवी होता है। 
छद्मास्थ तीर्थंकर दीक्षा लेने के पश्चात्‌ कषाय-कुशील ही होते हैं। अतः भगवान्‌ 
महावीर को दोष का प्रतिसेवी बताना नितान्त असत्य है। 


भगवान्‌ महावीर की साधना 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २१४ पर लिखते हैं--“ए कषाय- 
कुशील नियंठा ने अपडिसेवी कह्यो--ते अग्रमत्त तुल्य अपडिसेवी जणाय एछै। 
कषाय-कुशील नियंठा में गुण-ठाणा ५ छै--छट्ठा थी दसवां तांई, तिहां सातमें, 
आठमें, नवमें, दशमें गुणठाणे अत्यन्त शुद्ध निर्मल चारित्र छै। ते अपडिसेवी छै। 
अनें छट्ठे गुणठाणे पिण अत्यन्त विशिष्ठ निर्मल परिणाम नो धणी शुभ योग में 
प्रवर्ते छै। ते अपडिसेवी छै।” इत्यादि लिखकर भगवान्‌ महावीर को अत्यन्त 
विशुद्ध निर्मल परिणामयुक्त मानकर भी दोष का प्रतिसेवी बताते हैं। 

भ्रमविध्वंसनकार स्वयं षष्ठ गुणस्थानवर्ती कषाय-कुशील निर्ग्न्थ को 
निर्मल परिणाम युक्त मानकर उसे दोष का अप्रतिसेवी बताते हैं। अस्तु, इनके 
उक्त विचारों से भी भगवान्‌ महावीर दोष के अप्रतिसेवी सिद्ध होते हैं। क्योंकि 
आचारांग सूत्र में भगवान्‌ महावीर को छलद्मस्थ अवस्था में अत्यन्त विशुद्ध 
परिणाम-युक्‍त कहा है। 

तए थ॑ सयणे भयव॑ं यहावीरं वोषिडच्तंदेहे अपुक्तेणं आलएगं; 
अपुक्तरेणं विह्लरेणं एवं संजनेण, फ्यहेण, संक्‍रेण, तवेण बंगचेरवासेणें, 
खंतिए, युत्तिए सम्यीइए, उच्तिए, द॒ुद्ढीए, गणेण, कम्मेणं सु्चारियकल 
निव्वाण युतिमयेणं अप्याणं थावेयगाणे विहर्‌इ/ एवं विहस्माणस्त जे के 
उकसयगा सयुप्पज्जंति दिव्या वा, गुस्सा वा विधिष्छिया वा ते सब्वे 
उकसये सयुप्पन्ने समाणे अगाउले अव्वाहिए अदीणयाणसे तिविह गण- 
वयण-काय-2युत्ते सन्‍म॑ं सहड, खयड तितविक्खइ आहिआसेइड/ तओपं 
स्रमणस्स भयवओं महावीरस्स ए ग॑ विज्ारेणं विहस्पाणस्यस बारसवासा 


३५४ सद्धर्म मण्डनम्‌ डे डा 





विहक्कंता तेरसमस्स य वासस्स परियाये वृड्॒याणस्स / 
--आचारांगसूत्र, श्रुत. २, अ. १४ 


इसके अनन्तर अपने शरीर की ममता का त्याग किए हुए भगवान्‌ महावीर 
प्रनुतत आलय--मकान से, अनुत्तर विहार से, अनुत्तर संयम से, अनुत्तर ग्रहण 
गै, अनुत्तर संवर से, अनुत्तर तप से, अनुत्तर ब्रह्मचर्य से, अनुत्तर क्षमा से, 
अनुत्तर त्याग से, अनुत्तर समिति से, अनुत्तर गुप्ति से, अनुत्तर तुष्टि से, अनुत्तर 
स्थेति से, अनुत्तर गमन से, सम्यक्‌ आचरण से, मोक्षफल की प्राप्ति कराने 
गले मुक्ति मार्ग से अपनी आत्मा को पवित्र करते हुए विचरते थे। इस प्रकार 
वेचरण करते हुए भगवान्‌ को यदि कोई देव, मनुष्य या तिर्यच का उपसर्ग 
हेता, तो वे उसे अनाकुल---घबराहट से रहित एवं अदीन मन से सह लेते थे। 
भगवान्‌ को इस प्रकार विचरते हुए बारह वर्ष पूरे हो गए, उसके अन्तर तेरहवें 
वर्ष के पर्याय में भगवान्‌ को केवलज्ञान उत्पन्न हुआ। 

प्रस्तुत पाठ में भगवान्‌ महावीर के संयम, तप, ब्रह्मचर्य, क्षमा आदि गुणों 
को अनुत्तर--सर्वश्रेष्ठ कहा है। इससे स्पष्टतः सिद्ध होता है कि भगवान्‌ महावीर 
उच्च श्रेणी के कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ थे। अन्यथा इस पाठ में उनके तप, संयम 
आदि को अनुत्तर कैसे कहते। अतः भगवान्‌ के षष्ठम गुणस्थान में भी अत्यन्त 
विशुद्ध एवं निर्मल परिणाम थे। इसलिए वे दोष के प्रतिसेवी नहीं, अप्रतिसेवी थे। 
तथापि गोशालक की रक्षा करने के कारण भ्रमविध्वंसनकार भगवान्‌ को जो दोष 
का प्रतिसेवी कहते हैं, वह केवल जीव-रक्षा के साथ द्रोह रखने का परिणाम है । 





अपर प्रायश्चित्त क्यों ? ३५५ 


भगवान्‌ महावीर ने प्रमाद नहीं किया 


भगवान्‌ महावीर ने छद्मस्थ अवस्था में दोष का प्रतिसेवन नहीं किया, इस 
विषय में कोई प्रमाण हो तो बताइए 


आचारांगसूत्र में स्पष्ट लिखा है--भगवान्‌ महावीर ने छद्मस्थ अवस्था में 
थोड़ा-सा पाप एवं एक बार भी प्रमाद का सेवन नहीं किया-- 


पच्चा ण॑ से यह्ावीरे णो विय प्रावयं सययकासी।/ 
अननेहिं वा न कारित्था करं त॑ वि नाएुजापित्था// 
--आधपारांग सूत्र १, ६, ४, ८ 
किं च ज्ञात्वा हेयोपादेयं स महावीरः कर्म प्रेरणसहिष्णुः नाउपि च 
पापक॑ कर्म स्वयमकार्षीत, नाप्यन्यैरचीकरत, न च 
क्रियमाणमपरैरनुज्ञातवान्‌ । 
हेय एवं उपादेय वस्तु के ज्ञाता, कर्म की प्रेरणा को सहन करने में समर्थ 
भगवान्‌ महावीर ने न स्वयं पापकर्म किया, न दूसरे से कराया और न पापकर्म 
करने वाले को अच्छा समझा। 
प्रस्तुत गाथा में स्पष्ट लिखा है---भगवान्‌ महावीर ने छठद्मस्थ अवस्था में 
कृत, कारित एवं अनुमोदित तीनों में से किसी भी करण से पाप का सेवन नहीं 
किया। अतः गोशालक की रक्षा करने से भगवान्‌ को पाप लगने की प्ररूपणा 
करना मिथ्या है। यदि इसमें पाप लगता, तो आगम में यह कैसे कहा 
जाता--'भगवान्‌ ने छठम्मस्थ अवस्था में पाप का आसेवन नहीं किया।' इसी 
आमम में आगे चलकर लिखा है-- 
अकसाई विग्येही य सद्दरूवेय॒ अयुन्छिए झार्ड। 
छउ्मत्थोडवि परक्कमयाणो नप्पयाय॑ सर्यंवि कुष्वीथा / / 
--आचारांगसूत्र, १, ६, ४, १६ 
न कषायी अकषायी तदुदयापादित भ्रूकुट्यादि कार्य्याभावात्‌ । तथा 
विगताः गृद्धिः गार््य यस्यासो विगत गृद्धि: तथा शब्दरूपादिषु इन्द्रियार्थष 


३५४६ सद्धर्म मण्डनन्‌ इडइड 







अपृ्ष्छती ध्यायति मनो$नुकूलेषु.. न रागमुपयाति नापीतरेषु 
देषवशगो$भूत। तथा छटद्मनि ज्ञान-दर्शनावरणीय मोहनीयान्तरायात्मके 
तिष्ठतीति छद्मस्थः इत्येव॑ भूतोषपि विविधमनेक प्रकारं सदनुष्ठाने 
पराक्रममाणो प्रमांदं कघायादिकं सकृदपि न कृतवानिति। 


जिसमें कषाय नहीं है, उसे अकषायी कहते हैं। भगवान्‌ महावीर अकषायी 
थे, क्योंकि कषाय के उदय से उन्होंने कभी किसी पर भी अपनी भ्रूकुटी टेढी नहीं 
वी। वे न अनुकूल विषयों से राय करते थे और न प्रतिकूल विषयों से द्वेष। वे शब्द 
भदि विषयों में आसक्त होकर नहीं रहते थे। यद्यपि भगवान्‌ छद्मस्थ-- 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय एवं अन्तराय कर्म में स्थित थे, तथापि वे सदा 
विभिन्‍न प्रकार के सदनुष्ठान में प्रवृत्त रहते थे। उन्होंने एक बार भी कषाय आदि 
रुप प्रमाद का सेवन नहीं किया। 


प्रस्तुत गाथा में स्पष्टतः कहा है कि भगवान्‌ महावीर ने छद्मस्थ अवस्था में 
एकबार भी प्रमाद का सेवन नहीं किया। अतः जो लोग भगवान्‌ के द्वारा गोशालक 
की प्राण-रक्षा करने के कार्य को प्रमाद-सेवन बताते हैं, उनका कथन आगम से 
सर्वथा विरुद्ध है| 


प्रशंसा नहीं, यथार्थ वर्णन 


प्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २३१ पर आचारांग की गाथा की 

समालोचना करते हुए लिखते हैं--'अठे इहां गणधरां भगवान्‌ रा गुण वर्णन 
कीधा। त्यां गुणां में अणगुणां ने किम कहे ? गुणां में तो गुणो ने इज कहे । 

गा आघरांगसूत्र की पूर्वोक्त गाथाओं में भगवान्‌ के गुणों का ही वर्णन नहीं, 

“उत स्वल्प भी पाप एवं एक बार भी प्रमाद-सेवन करने रूप दोष का भी निषेध 

। अतः उक्त गाथा में गुण मात्र का वर्णन बताना मिथ्या है। यदि गोशालक 

2 का कार्य पाप एवं प्रमाद-सेवन रूप आचरण होता, तो उक्त 

उनके पापाचरण एवं प्रमाद-सेवन का निषेध कैसे करते ? 


गई है थदि कोई यह कहे कि उक्त गाथाएँ भगवान्‌ द्वारा नहीं, गणधरों द्वारा कही 
3 पर लि नहीं है। तो उनका यह कथन भी सत्य नहीं है। क्योंकि 
कण तीर्थककरों द्वारा सुनकर ही द्वादशांगी रूप आगम की रचना की है। इसी 

'। आगम को श्रुत कहते हैं। अतः आर्य सुधर्मा स्वामी ने भगवान्‌ से जो-कुछ 
ना, वही उक्त गाथाओं में कहा है। उक्त गाथाओं को प्रामाणिक नहीं मानना 
या मर्वज्ञ है को अप्रामाणिक कहकर उसका तिरस्कार करना है। आचारांग के 
जि ध्ययन के प्रारंभ में ही लिखा है--- 


प्स्स््त 
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छुययं ये आउस तेणं। भयवया एक्यक्खायें। 

हे आयुष्मन्‌! भगवान्‌ महावीर ने ऐसा कहा था, यह मैंने सुना है। 

प्रस्तुत अध्ययन के प्रारंभ में आर्य सुधर्मा स्वामी जम्बू स्वामी के समक्ष 
यह प्रतिज्ञा करते हैं--- 

अह्ा सुय॑ वहस्सायि। 

मैंने जैसा सुना है, वैसा ही कहूंगा। 

इससे यह स्पष्ट होता है कि सुधर्मा स्वामी ने भगवान्‌ महावीर से जो 
सुना था, वही इस अध्ययन में कहा है, अपनी ओर से बनाकर कुछ नहीं कह 
है। अतः आचारांगसूत्र की उक्त उभय गाथाओं में कथित विषय को प्रामाणिक 
नहीं मानना, सर्वज्ञ के वचनों का उल्लंघन करना है, वीतराग-वाणी क 
अपमान एवं तिरस्कार करना है। 
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भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २३२ पर उववाईसूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'जे साधां मे गुण हुंता, ते बखाण्या | परं इम न जाणिये--जे वीर रा साधु रे 
कदेइ आर्त्तध्यान आवे इज नहीं, माठा परिणामे क्रोध आदि आवे इज नहीं, इम 
नथी। कदाचित उपयोग चूकां दोष लागे। परं गुण वर्णन में अवगुण किम कहे ? 
तिम गणधरां भगवान्‌ रा गुण किया, तिण में तो गुण इज वर्णव्या, जेतलो पाप न 
कीधो तेहिज आश्री कद्यो | परं गुण में अवगुण किम कहे ?' 

उववाईसूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 

वेषं कालेणं तेणं समए ण॑ समणस्स भयवओ महावीरस्स अन्ते- 
वासी बहवे सगणा भ्रयवन्तों अप्पेगइया उरपव्वइ्या, भोगपव्वइया, 
खइण्ण गाय कोरव्व खत्तिय पव्वइ्या, भा जोहा सेणावड पस्॒त्थारों सेठी 
इब्पा अप्णेव बहवे एक्माइणो उत्तर जाति, कुल, रूव, विणय, विण्णाण, 
वण्ण, लावण्य, विक्कय पहाण सोभण कंतिजुच्ता बहु धण-धाण्णणिचय 
पत्यालफाडिया णरवइ उुणातिरेका इच्छिय- भोग चुहसंपलललिया 
किंप्रगफ़लोपमं व युणिय विस्रयसोक्खं जलबुब्ड्अ समाणं, कुसय जल 
बिन्दु चंचल जीवियं च णाउण अद्भुवनिणं रयागिव पडणलगं संविध्ुणिताणं 
चहत्ता हिएण्णं जाव पव्वज्या अप्पेयइया अद्वमास परियाया, अप्पेयइया 
मास प्रियाया एवं दुयास, विमास जाव एक्कारस; अप्पेगइया अनेक वास 
परियाया संजमेणं तक्‍या अप्पाणं भावेगाणा विहरंति / 

--उववाईसूत्र, १४ 


उस काल एवं उस समय भगवान्‌ महावीर के पास बहुत-से शिष्य विद्यमान 

थे। जिनमें से कोई उग्रवंश में, कोई भोगवंश में, कोई राजन्य वंश में, कोई नाग 
वेश में, कोई कुरु वंश में, कोई क्षत्रिय वंश में, कोई चार, भट्ट, योद्धा वंश में, कोई 
सेनापति, धर्म-शास्त्र पाठी, सेठ इब्भसेठ--बड़े धनपति के कुल में उत्पन्न हुए 
। इस प्रकार उत्तम जाति, कुल, रूप, विनय, विज्ञान, वर्ण, लावण्य, विक्रम, 
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सौभाग्य और कांति से युक्त, धन-धान्य, परिवार, दास-दासी आदि से युक्त 
गृहवास काल में बड़े धनपतियों से भी श्रेष्ठ एवं वैभव-सुख में राजाओं से भी 
बढ़े-चढ़े इच्छानुरूप भोग भोगने वाले, विषय-सुख को विषवृक्ष के समान बुरा 
एवं कुश के अग्रभाग पर स्थित बिन्दु की तरह जीवन को अति चंचल जानकर, 
अनित्य विषय-सुख एवं धन-धान्य आदि को वस्त्र पर लगी हुई धूल के समान 
झाड़कर, हिरण्य-स्वर्ण आदि को छोड़कर प्रव्रजित हो गए। इन में से कुछ 
अर्द्धभास, एकमास, दो मास, तीन मास, यावत्‌ ग्यारह महीनों की पर्याय वाले थे, 
कुछ अनेक वर्षो की पर्यायवाले थे। ये सब शिष्य संयम और तप की साधना से 
अपनी आत्मा को पवित्र करते हुए विचरते थे। 


प्रस्तुत पाठ में यह नहीं कहा है---'भगवान्‌ महावीर के ये सब शिष्य कभी 
भी प्रमाद का सेवन नहीं करते थे या इन शिष्यों ने कभी पाप का आसेवन नहीं 
किया।” अतः इनके जीवनकाल में प्रमाद एवं पाप का सेवन होना संभव है। परन्तु 
भगवान्‌ महावीर के साधना-जीवन में पाप एवं प्रमाद के सेवन की संभावना ही 
नहीं हो सकती। क्योंकि भगवान्‌ के सम्बन्ध में आचारांग की उक्त गाथाओं में 
प्रमाद एवं पाप-सेवन का निषेध किया है। अतः उववाईसूत्र के पाठ से आचारांग 
की उक्त गाथाओं की तुलना बताकर भगवान्‌ महावीर को पाप एवं प्रमाद का 
सेवन करने वाला कहना आगम-ज्ञान से सर्वथा अनभिज्ञता प्रकट करना है। 


यदि उववाईसूत्र में यह लिखा होता कि भगवान्‌ महावीर के इन शिष्यों ने 
कभी भी पाप एवं प्रमाद का आसेवन नहीं किया, तो इस बात को मान सकते थे। 
परन्तु उसमें ऐसा नहीं लिखा है, अतः उनमें पाप एवं प्रमाद के सेवन का निषेध 
नहीं कर सकते। किन्तु आचारांग में भगवान्‌ के विषय में स्पष्ट लिखा 
है--'भगवान्‌ ने छद्मस्थ अवस्था में थोड़ा-सा भी पापाचरण नहीं किया और एक 
बार भी प्रमाद का सेवन नहीं किया।” अतः भगवान्‌ महावीर के साधना-जीवन में 
प्रमाद एवं पाप का आसेवन करने की बिल्कुल संभावना नहीं है। उनकी संयम 
साधना पूर्णतः निर्दोष एवं विशुद्ध थी। उसमें पाप या प्रमाद के दोष की कल्पना 
करना नितान्त असत्य है। 


कोणिक का विनय 
भ्रमविध्व॑सनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २३३ पर लिखते हैं-- 


'अथ अठे कोणिक ने सर्व राजा ना गुण सहित कह्मो। माता-पिता नो 
विनीत कह्मयो | अने निरयावलिया में कह्मो--जे कोणिक श्रेणिक ने बेड़ी-वन्धन 
देई, पोते राज्य वैठयो, तो जे श्रेणिक नें बेड़ी वन्धन बांध्यो ते विनीत पणो नहीं, 
ते तो अविनीत पणो इज छे। पिण उबवाई में कोणिक ना गुण वर्णव्या। तिण में 


३६० सद्धर्म मण्डनम्‌. ऊद कक 


जेतलो विनीत पणो ते हिज वर्णव्यो | अविनीत पणो गुण नहीं, ते भणी गुण कहिणे 
में तेहहो कथन कियो नहीं। तिम गणधरां भगवान्‌ रा गुण किया, त्यां गुणा में 
जेतला गुण हुन्ता तेहिज गुण बखाण्या परं लब्धि फोड़ी ते गुण नहीं। ते अवगुण रो 
कथन गुण में किम करे ?” 


भ्रमविध्वंसनकार का यह कथन यथार्थ नहीं है। उववाईसूत्र में कोणिक 
राजा के चम्पा नगरी में निवास करने के समय का वर्णन है। कोणिक जब चम्पा में 
रहने लगा, तब वह माता-पिता का विनीत हो गया था। वह पितृशोक से संतप्त 
होकर राजगृह को छोड़ कर चम्पा में आया था। अतः उस समय के वर्णन में उसे 
विनीत कहना उपयुक्त ही था। परन्तु वहाँ यह नहीं कहा कि कोणिक ने कभी भी 
माता-पिता का अविनय नहीं किया। अतः उक्त पाठ से कोणिक के अविनीत 
होने का पूर्णतः निषेध नहीं किया जा सकता | परन्तु आचारांग की उक्त गाथाओं 
में भगवान्‌ महावीर के छद्मस्थ अवस्था में प्रमाद या पाप-सेवन का पूर्णतः निषेध 
किया है। 


श्रावक एक देश से निवृत्त होते हैं 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २३४ पर लिखते हैं-- 


'अथ अठे श्रावकों ने धर्म ना करणहार कह्मा, तो ते स्यूं अधर्म न करे 
कांइं। वाणिज्य-व्यापार, संग्राम आदिक अधर्म छै। ते अधर्म ना करणहार छै। 
पिण ते श्रावकां रा गुण वर्णन में अवगुण किम कहे?” इसके आगे लिखते 
हैं--'तिम भगवान्‌ रे गुण वर्णन में लब्धि फोड़ी ते अवगुण रो वर्णन किम करे?” 

उववाईसूत्र में श्रावकों के सम्बन्ध में जो पाठ आया है, उसका उदाहरण 
देकर भगवान्‌ महावीर में पाप एवं प्रमाद के सेवन की स्थापना करना नितान्त 
असत्य है। उववाई में श्रावकों से सम्बन्धित पाठ में स्पष्ट रूप से उल्लिखित 
है---श्रावक अठारह पाप से ही एक देश से निवृत्त हुए हैं, एक देश से नहीं। 
अस्तु, उक्त पाठ से ही एक देश से पाप-सेवन करना सिद्ध होता है। परन्तु 
भगवान्‌ के सम्बन्ध में आचारांग की गाथाओं में पाप एवं प्रमाद सेवन का पूर्णतः 
निषेध किया है। 

दूसरी बात यह है कि भगवान्‌ महावीर दीक्षा लेने के पश्चात्‌ छद्मस्थ 
अवस्था में कषाय-कुशील निर्ग्न्थ थे। आगम में लिखा है कि कषाय-कुशील 
निर्मन्थ मूल एवं उत्तर गुण में दोष नहीं लगाते। अतः भगवान्‌ ने शीतल लेश्या 
का प्रयोग करके गोशालक की जो प्राण-रक्षा की, उसमें उनको पाप या प्रमाद- 
सेवन का दोष नहीं लगा, यह आगमसम्मत सत्य है। 


बल 







; भगवान्‌ और उनके शिष्यों की साधना ३६१ 


उपासक आनन्द के घर गए थे, उस समय उनमें चौदह पूर्व और चार ज्ञान नहीं 
थे। यदि भगवतीसूत्र में कहे जाने के कारण उक्त तीन विशेषणों का उपासकदशांग 
में कथन नहीं माना जाए तो भगवतीसूत्र के अन्य विशेषणों का भी यहाँ कथन नहीं 
होना चाहिए। परन्तु यहाँ उनका कथन किया गया है। अतः जो बातें पूर्व अंग में 
कह दी गई हैं, उन सबको उत्तर के अंगों में समझा जाए, ऐसा कोई नियम नहीं है। 
क्योंकि आचारांगसूत्र के द्वितीय श्रुतस्कंध में भगवान्‌ महावीर को केवलज्नान 
उत्पन्न होने का वर्णन किया गया है, फिर भी प्रसंगवश भगवतीसूत्र के पन्द्रहवें 
शतक में भगवान्‌ की छद्मस्थ अवस्था का वर्णन किया है। आचारांगसूत्र प्रथम अंग 
है और भगवतीसूत्र पंचम अंग। उसी तरह भगवतीसूत्र में गौतम स्वामी के चार 
ज्ञान एवं चौदह पूर्वधर होने का वर्णन होने पर भी प्रसंगवश उपासकदशांगसूत्र में 
उनके चौदह पूर्वधर एवं चार ज्ञान नहीं होने की बात कही गई है। 

यदि भगवतीसूत्र में कथित सभी गुणों को उपासकदशांग सूत्र में बताना 
होता, तो 'जाव” शब्द का प्रयोग करके भगवती के पाठ का संकोच करते हुए 
उपासकदशांग में लिख देते-- 

तेणं कालेणं तेणं स्रयएणं समणस्‍्स भयवओं यहावीरस्स जेट 
उन्तेवासी इंदथूड नाम अगयारे जाव विहरहइ / 

भगवती में कथित विशेषणों में से तीन विशेषणों को छोड़कर शेष को पुनः 
लिखने की क्या आवश्यकता थी? परन्तु यहाँ “जाव” शब्द का प्रयोग करके 
भगवती के पाठ का संकोच नहीं किया है। इससे यह स्पष्ट होता है कि आनन्द 
श्रावक को उत्तर देते समय गौतम स्वामी चौदह पूर्वधर एवं चार ज्ञान से युक्त 
नहीं थे। अतः गौतम स्वामी का उदाहरण देकर भगवान्‌ महावीर को चूका--- 
भूला हुआ या पथपभ्रष्ट बताना नितान्त असत्य है। 
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चौदह पूर्वधर नहीं चूकता 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २१३ पर दशवैकालिकसूत्र की गाथा 
की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 
'अथ इ॒हां कह्यो--दृष्टिवाद रो धणी पिण वचन में खलाय जाय तो साधु ने 
हंसणो नहीं | ए दृष्टिवाद रो जाण चूके, तिण में पिण कषाय कुशील नियंठो छै।” 
भ्रमविध्वंसनकार ने दशवैकालिकसूत्र की गाथा का शुद्ध अर्थ नहीं किया 
है। अतः उक्त गाथा एवं उसकी टीका लिख कर उसका यथार्थ अर्थ कर 
रहे हैं-.- 
आयार पन्‍नकिधरं. विड्धिगाय. यहिज्जगं। 
वाय विक्खलियं नच्चा, न त॑ उवहसे युणी // 


--दशवैकालिकसूत्र, ८५, ४० 


आयार त्ति सूत्रम्‌ आचार प्रज्ञप्तिधरमित्ति आचारधरः स्त्री लिंगादीनि 
जानाति प्रज्ञप्तिधरस्तान्येव सविशेषाणीत्येवं भूतं | तथा दृष्टिवादमधीयानं 
प्रकृति, प्रत्यय, लोपागम, वर्ण विकार, काल कारक वेदितं वागूविस्खलितं 
ज्ञात्वा विविधमनेकैः प्रकारैलिंगभेदादिभिः स्खलितं विज्ञाय न 
तमाचारादिधरमुपहसेन्मुनि: अहो नु खल्वाचारादिधरस्य वाचि 
कौशल्यमित्येवं, इह च दृष्टिवादमधीयानमित्युक्तमत इदं गम्यते नाधीत 
दृष्टिवादं तस्य ज्ञान प्रमादातिशयतः स्खलना संभवात्‌ | यद्येवं भूतस्यापि 
स्खलितं संभवति न चैनमुपहसेदित्युपदेशः ततो5न्‍्यस्य सुतरां भवतीति 
नासौ हसितव्य इति सूत्रार्थ: | 

जो स्त्री लिंग आदि को जानता है, उसे आचारधर कहते हैं और जो 
विशिष्ट रूप से स्त्री लिंग आदि का ज्ञाता है, उसे प्रज्ञप्तिधर कहते हैं। जो मुनि 
आचारधर और प्रज्ञप्तिधर है और दृष्टिवाद का अध्ययन कर रहा है--अ्रकृति 
प्रत्यय, लोप, आगम, वर्ण विकार, काल और कारक को जानता है, यदि वह 
बोलते समय लिंग आदि से अशुद्ध बोल दे, तो उसकी हंसी नहीं करनी चाहिए । 





उन्हें ऐसा नहीं कहना चाहिए---अरे! देखो आचारधरादि मुनियों का वाक्‌ 
कौशल | 

उक्त गाथा में प्रयुक्त वाक्य में वर्तमान काल का प्रयोग करके यह बताया 
है--'जिस मुनि ने अभी दृष्टिवाद का अध्ययन समाप्त नहीं किया है, किन्तु 
अभी अध्ययन कर रहा है, यदि उससे वाक्‌ू-स्खलन हो जाए, तो साधु को हंसना 
नहीं चाहिए, उसका उपहास नहीं करना चाहिए।” जिसने दृष्टिवाद को पढ़कर 
समाप्त कर दिया है, उससे वाकू-स्खलन होना असंभव है। क्योंकि उसमें ज्ञान 
और अप्रमाद का बहुत अधिक सद्भाव होता है, अतः वह भूल नहीं कर सकता। 
इस पाठ में उपदेश दिया गया है कि यदि दृष्टिवाद का अध्ययन करने वाले मुनि 
से वाकृ-स्खलन हो जाए, तो उसका उपहास नहीं करना चाहिए | इससे यह भी 
सिद्ध होता है जब आचारधर और प्रज्ञप्तिधर मुनि से भी वाकु-स्खलन हो सकता 
है, तब अन्य साधारण मुनि का वाक्‌ु-स्खलन होना एक साधारण बात है। अतः 
किसी मुनि के वाकु-स्खलन हो जाए, तो दूसरे साधुओं को उसका उपहास नहीं 
करना चाहिए। 

प्रस्तुत पाठ में वर्तमानकाल का प्रयोग देकर दृष्टिवाद का अध्ययन करने 
वाले मुनि का वाकु-स्खलन होना बताया है, परन्तु जो दृष्टिवाद का अध्ययन कर 
चुका है, उसके वाक्‌ का स्खलन होना नहीं कहा है। अतः उक्त गाथा का नाम 
लेकर चतुर्दश पूर्वधर को चूका हुआ सिद्ध करना भारी भूल है। 


कषाय-कुशील अप्रतिसेवी है | 

भ्रमविध्वंसनकार का कथन है---/आगम में कषाय-कुशील निर्ग्रन्‍्थ में छः 
समुद्घात और पांच शरीर कहे हैं। वैक्रिय लब्धि का प्रयोग करने वाले को बिना 
आलोचना किये मरने पर विराधक कहा है और वैक्रिय एवं आहारक लब्धि का 
प्रयोग करने से पांच क्रिया का लगना कहा है। कषाय-कुशील निर्ग्रन्‍्थ भी वैक्रिय 
लब्धि का प्रयोग करते हुए दोष का प्रतिसेवी होता है। इसलिए सभी कषाय- 
कुशील निर्ग्न्थों को दोष का अप्रतिसेवी नहीं कहना चाहिए ।” 

कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ में छः समुद्घात एवं पांच शरीर पाए जाते हैं 
तथापि आगम में उसे दोष का अप्रतिसेवी वताया है-- 

करसाय कुमीलेप एच्छा ? 

योयमा। नो पडिसेवए होज्जा; अपडिसेवए होजजा। 

--भगवतीसूत्र, २४, ६, प्रश्त ३४ 


हे भगवन्‌! कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ दोष का प्रतिसेवी होता है या 
अप्रतिसेवी ? 
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हे गौतम! वह दोष का प्रतिसेवी नहीं, अप्रतिसेवी होता है। 


प्रस्तुत पाठ में कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ को स्पष्टतः दोष का अप्रतिसेवी 
कहा है। यदि कोई यह कहे कि जब उसमें छः समुद्घात और पांच शरीर पाए 
जाते हैं, तब वह दोष का अप्रतिसेवी कैसे हो सकता है ? इसका समाधान यह है 
कि दोष का प्रतिसेवन सिर्फ कार्य के अधीन नहीं, परिणाम के अधीन है। जैसे 
यदि वीतराग साधु के पैर के नीचे आकर कोई जानवर मर जाए तो उसे 
ईयपिथिक क्रिया लगती है, उससे शुभ कर्म आते हैं। परन्तु यदि सरागी साधु के 
पैर के नीचे आकर कोई प्राणी मर जाए तो उसको साम्परायिकी क्रिया लगती है। 
यहाँ पैर के नीचे आकर जानवर के मरने में कोई अन्तर नहीं है, परन्तु दोनों के 
परिणामों में भेद होने के कारण वीतराग को ईयापिथिक और सरागी साधु को 
साम्परायिकी क्रिया लगती है। इसका कारण इतना ही है कि वीतराग के परिणाम 
अति विशुद्ध एवं निर्मल हैं, परन्तु सरागी के परिणामों में इतनी विशुद्धता एवं 
निर्मलता नहीं है। उसी तरह कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ के परिणाम विशिष्ट एवं 
निर्मल होते हैं। इसलिए उसमें छः समुद्घात और पांच शरीर पाए जाते हैं, तब भी 
वे दोष-प्रतिसेवी नहीं होते। यदि छः समुद्घात और पांच शरीर के पाए जाने मात्र 
से कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ दोष का प्रतिसेवी हो जाता, तो आगमकार बकुश एवं 
प्रतिसेवना-कुशील की तरह कषाय-कुशील को भी दोष का अप्रतिसेवी नहीं कह 
कर, प्रतिसेवी बताते। परन्तु आगम में स्पष्ट शब्दों में उसे दोष का अप्रतिसेवी 
बताया है। अतः कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ को दोष का प्रतिसेवी कहना आगम से 
सर्वथा विरुद्ध है। 
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३६८. सद्धर्म मण्डनम्‌ काट 


साधु का स्वप्न-दर्शन 


भ्रमविध्वंसनकार का कहना है--'भगवती, शतक १६, उद्देशा ६ में 
संवृत-साधु को यथार्थ स्वप्न आना कहा है और उसी को आवश्यकसूत्र में मिथ्या 
स्वप्न भी आना कहा है। जैसे--साधु दो तरह के होते हैं--१. सच्चा स्वप्न 
देखने वाला और २. झूठा स्वप्न देखने वाला। उसी तरह कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ 
भी दो तरह के होते हैं--१. दोष का प्रतिसेवी और २. दोष का अप्रतिसेवी ।' 


संवृत--साधु का दृष्टान्त देकर दो तरह के कषाय-कुशील के होने की 
प्ररूपणा करना सर्वथा असत्य है। जिस संवृत-साधु को भगवतीसूत्र में सत्य 
स्वप्नद्रष्टा कहा है, उसी को आवश्यकसूत्र में मिथ्या स्वप्नद्रष्टा भी कहा है। इस 
प्रकार आगम में संवृत--साधु दोनों प्रकार के कहे हैं। परन्तु आगम में कषाय- 
कुशील निर्ग्रन्थं को कहीं भी दो प्रकार का नहीं कहा है। भगवतीसूत्र में कषाय- 
कुशील निर्ग्रन्थ को दोष का अप्रतिसेवी कहा है। उस कषाय-कुशील को किसी 
भी आगम में दोष का प्रतिसेवी नहीं कहा। अतः संवृत--साधु की तरह उसे भी 
दो प्रकार का--प्रतिसेवी और अप्रतिसेवी मानने की कल्पना करना आगम से 
सर्वथा विरुद्ध है। 


अनुत्तर विमान के देव 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २१७ पर भगवतीसूत्र, शतक ५, 
उद्देशा ४ के पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ इहां कह्यो--अनुत्तर विमान ना देवता उदीर्ण मोह नथी। अने क्षीण 
मोह नथी, उपशान्त मोह छै इम कह्मयो। इहां मोहने उपशमायो कह्मो, अने 
उपशान्त मोह तो इग्यारवें गुणठाणे छे। अने देवता तो चौथे गुण ठाणे छै, तिहां तो 
मोह नो उदय छै । तेह थी समय-समय सात-सात कर्म लागे। मोह नो उदय तो 
दशवें गुणठाणे ताई छे। अने इहां तो देवता ने उपशान्त मोह कह्मो, ते उत्कट वेद 
मोहनी आश्री कद्यो। तिहां देवता ने परिचारणा नथी, ते माटे बहुल वेद मोहनी 
आश्री उपशान्त कह्यो । पिण सर्वथा मोह आश्री उपशान्त मोह नथी क्यो ।” इसके 
आगे लिखते हैं--“तिम कषाय कुशील ने अपडिसेवी कह्यो, ते पिण विशिष्ट 





परिणाम ना धनी आश्री अपडिसेवी कह्मो। पिण सर्व कषाय कुशील चारित्रिया 
अपडिसेवी नहीं |” 

अनुत्तर विमान के देवों के विषय में जो पाठ आया है, उसका उदाहरण 
देकर कषाय-कुशील निर्ग्न्थ को दोष का प्रतिसेवी कहना सर्वथा अनुचित है। 
क्योंकि अनुत्तर विमान के देव चतुर्थ गुणस्थानवर्ती हैं। उनमें मोह का पूर्णतः 
उपशांत होना नितान्त असंभव है। अतः उन्हें उपशान्त मोहवाले कहने का यह 
अभिप्राय हो सकता है कि उनमें उत्कट वेद मोहनीय का अभाव है। परन्तु यह 
उदाहरण कषाय-कुशील के सम्बन्ध में घटित नहीं होता, क्योंकि उसको कहीं भी 
दोष का प्रतिसेवी नहीं कहा है। यदि आगम में कहीं पर भी उसे दोष का प्रतिसेवी 
कहा होता या किसी अन्य प्रमाण से कषाय-कुशील का प्रतिसेवी होना प्रमाणित 
होता, तो भगवती के पाठ का यह अभिप्राय माना जा सकता था कि उच्च कोटि 
के कषाय-कुशील की अपेक्षा से ही वहाँ उसे अप्रतिसेवी कहा है। परन्तु आगम में 
ह उसे प्रतिसेवी बताया हो, ऐसा न तो कहीं पाठ ही मिलता है और न किसी अन्य 
प्रमाण से ही उसका प्रतिसेवी होना सिद्ध होता है, ऐसी स्थिति में अनुत्तर विमान 
के देवों का उदाहरण देकर कषाय-कुशील के सम्बन्ध में उल्लिखित पाठ का यह 
अभिप्राय बताना--'जो उच्चश्रेणी के कषाय-कुशील हैं, उन्हीं को दोष का 
अप्रतिसेवी कहा है", आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


यदि सभी कषाय-कुशील दोष के अप्रतिसेवी नहीं होते, तो भगवतीसूत्र में 
कषाय-कुशील मात्र को दोष का अप्रतिसेवी नहीं कहते। किसी अन्य स्थान पर 
या अन्य आगम में इसको स्पष्ट कर देते या टीकाकार इस विषय को स्पष्ट कर 
देते, परन्तु आगम एवं टीका में कषाय-कुशील को कहीं भी दोष का प्रतिसेवी नहीं 
कहा है। अतः उसे विभिन्‍न कपोलकल्पनाओं से प्रतिसेवी बताने का प्रयत्न करना 
साम्प्रदायिक दुराग्रह का ही परिणाम है। 


सभी छद्मस्थ दोष सेवी नहीं होते 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ १८६ पर स्थानांग के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं--“अथ अठे पिण इम कह्मो--सात प्रकारे 
छद्नस्थ जाणिये। अने सात प्रकारे केवली जाणिये। केवली तो ए सातूं ही दोष न 
सेवे, ते भणी न चूके । अने छ्मस्थ सात दोष सेवे ।' 


स्थानांगसूत्र स्थान ७ के पाठ से भगवान्‌ महावीर का दोषसेवन करना 
सिद्ध नहीं होता। क्योंकि वहाँ यह नियम नहीं बताया है कि सभी छद्मस्थ दोष के 
प्रतिसेवी होते ही हैं। उक्त पाठ का यही अभिप्राय है--'छठ्मस्थ में सात दोषों का 
होना संभव है, केवलियों में नहीं।” सातवें गुणस्थान से लेकर बारहवें गुणस्थान .. 
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तक के जीव छतद्मस्थ ही होते हैं। परन्तु अत्यधिक निर्मल परिणामों के कारण वे 
दोषों का सेवन नहीं करते | उसी तरह षष्ठम गुणस्थानवर्ती, जो विशिष्ट निर्मल 
परिणाम वाले हैं, भी दोष के प्रतिसेवी नहीं होते। भ्रमविध्वंसनकार ने भी 
भ्रमविध्व॑ंसन, पृष्ठ २१४ पर इस सत्य को स्वीकार किया है--“अने छट्ठे गुणठाणे 
पिण अत्यन्त विशिष्ट निर्मल परिणाम नो धणी शुभ योग में प्रवर्ते छै | 


भगवान्‌ महावीर षष्ठम गुणस्थान में विशिष्ट निर्मल एवं विशुद्ध परिणाम 
वाले थे, इसलिए वे दोष के अप्रतिसेवी थे। आचारांग की गाथाओं का प्रमाण 
देकर हम यह स्पष्ट कर चुके हैं कि भगवान्‌ महावीर अति विशुद्ध परिणाम वाले 
थे। उन्होंने छद्मस्थ अवस्था में न तो स्वल्प भी पापाचरण किया और न एक बार 
भी प्रमाद का सेवन किया। अतः स्थानांगसूत्र के पाठ का प्रमाण देकर भगवान्‌ 
महावीर के चूकने--पथ भ्रष्ट होने की कल्पना करना पूर्णतः गलत है। 


यदि कोई व्यक्ति दुराग्रहवश छद्मस्थ में सात दोषों का अवश्य ही सद्भाव 
बताए, तो उन्हें सातवें गुणस्थान से लेकर बारहवें गुणस्थान तक के निर्ग्रन्थों को 
भी दोष का प्रतिसेवी मानना चाहिए | क्योंकि वे भी छद्मस्थ ही होते हैं। फिर उन्हें 
प्रतिसेवी क्यों नहीं मानते ? यदि यह कहें कि सातवें गुणस्थान से लेकर बारहवें 
गुणस्थान तक के साधु छद्मस्थ होने पर भी अति विशुद्ध परिणाम वाले हैं, 
इसलिए वे प्रतिसेवी नहीं होते। तो इसी सरल दृष्टि से यह भी समझना चाहिए कि 
अति विशुद्ध परिणाम वाले षष्ठम्‌ गुणस्थानवर्ती निर्ग्रन्थ भी दोष का प्रतिसेवन 
नहीं करते | भगवान्‌ महावीर षष्ठम्‌ गुणस्थान में अत्यधिक विशुद्ध परिणाम वाले 
थे, अतः वे दोष के प्रतिसेवी नहीं थे। इसलिए गोशालक की प्राण-रक्षा करने के 
कारण भगवान्‌ को चूका हुआ या पथश्रष्ट बताना साम्प्रदायिक अभिनिवेश एवं 
दुराग्रह के कारण आगम में उल्लिखित सत्य को झुठलाना है। 


गोशालक को तिल बताना, दोष नहीं 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २१० पर लिखते हैं-- 


'गोशाला ने तिल बतायो, लेश्या सिखाई, दीक्षा दीधी, ए सर्व उपयोग चूक 
ने कार्य कीधा। जो उपयोग देवे अनें जाणे ए तिल उखेल नांखसी तो तिल 
बतावता इज कक्‍्यांने ? पिण उपयोग दियां बिना ए कार्य किया छे |” 


भगवान्‌ महावीर ने छम्मस्थ अवस्था में गोशालक को तिल बताया, दीक्षा दी 
और लेश्या सिखाई, यदि यह सब कार्य भगवान्‌ के चूकने के हैं, तो केवलज्ञान 
होने पर भगवान्‌ ने गोशालक की मृत्यु बताई, जमाली को दीक्षा दी और काली 
आदि दस रानियों को उनके पुत्रों का मरण बताया, इन सब कार्यो से उनका 
चूकना क्‍यों नहीं मानते ? क्योंकि उक्त कार्यो का परिणाम भी बुरा हुआ था। 
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गोशालक अपने मरण का संभव जानकर भयभीत हुआ था। जमाली कुशिष्य 
हुआ, भगवान्‌ का निन्दक बना और काली आदि दसों रानियाँ पुत्र-मरण की बात 
सुनकर भगवान्‌ के समकसरण में ही मूर्च्छित होकर गिर गई थीं। इसी तरह 
भगवान्‌ नेमिनाथ ने सर्वज्ञ होने के बाद संकेत के द्वारा सोमिल ब्राह्मण का मरण 
बताया था, जिसका फल यह हुआ कि कृष्णजी ने सोमिल के शव को सारे शहर 
में घसीटने की और घसीटने से पृथ्वी पर जो उसके निशान बने थे, उस पर पानी 
का छिड़काव करने की आज्ञा दी थी। इस कार्य से भगवान्‌ नेमिनाथ का चूकना 
क्यों नहीं मानते ? 


यदि इस सम्बन्ध में यह कहें कि केवलज्ञानी अतीन्द्रियार्थदर्शी, अपरिमित 
ज्ञानी, कल्पातीत एवं आगम-व्यवहारी होते हैं। वे जो-कुछ करते हैं, उसका 
रहस्य वे ही जानते हैं। इसलिए आगम-व्यवहारी के कल्पानुसार उनके कार्य को 
गलत नहीं कहा जा सकता | उसी तरह छद्मस्थ तीर्थकर भी आगम-व्यवहारी एवं 
कल्पातीत होते हैं। इसलिए श्रुत-व्यवहारी के कल्प का नाम लेकर उनके कार्य 
को गलत नहीं कहा जा सकता | अस्तु, गोशालक को तिल बताने, उसे दीक्षा देने 
आदि कार्यो का प्रमाण देकर उन्हें चूका कहना नितान्त असत्य है। 
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व्यवहार, ३. आज्ञा व्यवहार, ४. धारणा व्यवहार और ५. जीत व्यवहार । जहाँ 
केवलज्ञान आदि छ: आममों में से कोई आगम विद्यमान हो, वहाँ प्रायश्चित्त आदि 
की व्यवस्था आगम से ही दी जाती है, श्रुत आदि से नहीं। जहाँ आगम न हो 
वहाँ श्रुत व्यवहार से व्यवस्था की जाती है, आज्ञा आदि से नहीं। जहाँ श्रुत न 
हो वहाँ आज्ञा से; जहाँ आज्ञा न हो वहाँ धारणा से और जहाँ धारणा न हो वहाँ 
जीत व्यवहार से व्यवस्था करनी चाहिए | परन्तु आज्ञा के होने पर धारणा से और 
धारणा के होने पर जीत व्यवहार से प्रायश्चित्त आदि की व्यवस्था नहीं करनी 
चाहिए। 


प्रस्तुत पाठ में आगम व्यवहार छः प्रकार का बताया है--१, केवलज्ञान, 
२. मनःपर्यवज्ञान, ३. अवधिज्ञान, ४. चतुर्दश पूर्वधर, ५. दश पूर्वधर और ६. 
नो पूर्वधर | अस्तु, पूर्व-पूर्व के सद्भाव में उत्तर से व्यवस्था देने का निषेध 
किया है। जैसे--केवलज्ञान से सद्भाव में शेष पांच आगम व्यवहार से, 
मनःपर्यवज्ञान के सद्भाव में शेष चार से, अवधिज्ञान के सद्भाव में शेष तीन 
से, चतुर्दश पूर्वधर के सद्भाव में शेष दो से, दश पूर्वधर के सद्भाव में नौ 
पूर्वधर से और नौ पूर्वधर के सद्भाव में श्रुत--ग्यारह अंग से प्रायश्चित्त आदि 
की व्यवस्था करने का निषेध किया है। छठद्मस्थ तीर्थंकर आगम व्यवहार से 
युक्त होते हैं, अतः उनमें श्रुत आदि के व्यवहार से दोष की स्थापना नहीं की 
जा सकती। भगवान्‌ महावीर को दीक्षा ग्रहण करते ही मनःपर्यवज्ञान हो गया 
था। इसलिए उन्हें श्रुत आदि व्यवहारों को सामने रखकर आचरण करने की 
कोई आवश्यकता नहीं थी। उनके सभी व्यवहार आगम-व्यवहार के अनुरूप ही 
होते थे। अतः उनके आचरण एवं उनकी साधना की श्रुत आदि व्यवहारों के 
आधार पर आलोचना करना अनुचित है। भ्रमविध्वंसनकार ने भी अपने 
'प्रश्नोत्तर तत्त्बोध” के १२३वें उत्तर में इस बात को स्वीकार किया है। 

'प्रश्न--दश वर्ष पछे भगवती भणवी व्यवहार उद्देशा १० कद्यो, तो धनों 
नव मासे ११ अंग भण्यो किम ? 


उत्तर--वीर नी आज्ञाइं दोष नहीं, ते ठामे आगम व्यवहार प्रवर्ततो सूत्र 
व्यवहार रो काम नहीं। व्यवहार उद्देशे १० तथा ठाणांग ठाणे ५ कह्मों जिवारे 
आगम व्यवहार है, तिवारे आगम व्यवहार थापवो, अने आगम व्यवहार न है, 
तिवारे सूत्र-व्यवहार थापवो, इम क्यों । 

भ्रमविध्वंसनकार ने उक्त प्रश्नोत्तर में आगम व्यवहार के होने पर श्रुत 
व्यवहार का उपयोग नहीं करना स्पष्ट शब्दों में लिखा है। भगवान्‌ महावीर के 
समय में आगम-व्यवहार का उपयोग होना स्वीकार किया है। तथापि श्रुत 
व्यवहार के अनुसार भगवान्‌ में दोष स्थापित करना आगम के साथ-साथ इनके 
अपने कथन से भी सर्वथा विरुद्ध है। 


३७४ 





गोशालक को शिष्य बनाया 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २२४ पर भगवती, शतक १४५ के 
पाठ की टीका की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ टीका में पिण कह्यो--ए अयोग्य ने भगवान्‌ अंगीकार कीधो, ते 
अक्षीण राग पणे करी, तेहना परिचय करी, स्नेह अनुकम्पाना सद्भाव थी। अने 
छद्मस्थ छै, ते माटे आगमिया काल ना दोष ना अजाणवा थकी अंगीकार कीधो 
कह्मो। राग, परिचय, स्नेह, अनुकम्पा कही | ते स्नेह अनुकम्पा कहो, भावे मोह- 
अनुकम्पा कहो | जो ए कार्य करवा योग्य होवे तो इम कयां ने कहता ?' 


भगवतीसूत्र, श. १५ की टीका से भगवान्‌ महावीर का चूकना सिद्ध नहीं 
होता। वहाँ टीकाकार ने लिखा है-- 


अवश्य॑ भाविभावत्वाच्चैतस्यार्थस्येति विभावनीयम्‌ 


गोशालक को, अवश्य होनहार होने से, भगवान्‌ ने उसे शिष्य रूप में 
स्वीकार किया। 

इस प्रकार टीकाकार ने भगवान्‌ के चूकने का स्पष्टतः निषेध किया है। 
यदि कोई यह कहे कि टीका में गोशालक को स्वीकार करने का कारण उस पर 
स्नेहपूर्वक अनुकम्पा करना कहा है और साधु का किसी पर स्नेह करना गुण 
नहीं, दोष है। यह भ्रमविध्वंसनकार की असत्य कल्पना है। क्योंकि अनुकम्पा, 
दया, अपने धर्म, धर्माचार्य एवं अपने सहधर्मी भाइयों पर स्नेह करना दोष नहीं है, 
गुण है। आगम में चोरी, जारी, हिंसा, झूठ आदि दुष्कर्मो पर स्नेह एवं अनुराग 
रखना दोषरूप कहा है, न कि गुणों के प्रति अनुराग रखना। अतः भगवान्‌ 
ने गोशालक पर जो स्नेहयुक्त भाव से अनुकम्पा की, उसे सावद्य कहना भारी 
भूल है। 

यदि कोई यह कहे--“गोशालक अयोग्य व्यक्ति था, अतः उस पर स्नेह 
ऊरना बुरा था।' इसका समाधान करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 


छद्यस्थतया अनागत दोषा अनवगमात्‌ | 
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भगवान्‌ ने जिस समय गोशालक को शिष्य रूप में स्वीकार किया, उस 
समय वह अयोग्य नहीं था, किन्तु पीछे से अयोग्य हुआ। भगवान्‌ छल्मस्थ होने के 
कारण इस अनागत दोष को नहीं जानते थे। 

इस तरह टीकाकार ने गोशालक को स्वीकार करने के तीन हेतु दिए हैं और 
तीनों में भगवान्‌ को दोष लगने का निषेध किया है। इसके लिए प्रथम हेतु यह 
दिया कि भगवान्‌ ने उस पर स्नेहयुक्त अनुकम्पा करके उसे शिष्य रूप में 
स्वीकार किया। इसके लिए जब यह कहा गया--'गोशालक अयोग्य था, उस पर 
स्नेह क्यों किया---इस आपत्ति का निवारण करने के लिए दूसरा कारण यह 
बताया--'भगवान्‌ छटद्मस्थ थे, इसलिए भविष्य में उसके अयोग्य होने की बात को 
नहीं जानते थे ।' इसमें भी जब यह आपत्ति की गई--'भगवान्‌ छद्मस्थ होकर भी 
भविष्य की बात जान सकते थे, जैसे उन्होंने गोशालक को बताया था कि इस 
तिल के पौधे में तिल के इतने दाने होंगे।" अतः टीकाकार ने पूर्व के दोनों हेतुओं 
से सन्तुष्ट न होकर तीसरा हेतु देकर स्पष्ट किया कि गोशालक को स्वीकार 
करना अवश्य होनहार था, इसलिए भगवान्‌ ने उसे स्वीकार किया। इसमें भगवान्‌ 
को कोई दोष नहीं लगा। इसके पूर्व के दोनों हेतुओं में भी भगवान्‌ को दोष लगने 
का निषेध किया है, समर्थन नहीं । क्योंकि एक ही विषय में टीकाकार दो तरह के 
विचार व्यक्त नहीं कर सकता। यदि वह दो भिन्‍न राय दे, तो उसकी बात 
स्थाणुर्वा पुरुषोवा की तरह संशयात्मक होने से अप्रामाणिक होगी। 

अस्तु, टीकाकार ने भगवान्‌ के द्वारा गोशालक को स्वीकार करने के कार्य 
को दोषयुक्त नहीं कहा है। क्योंकि आगम-व्यवहारी पुरुष अनागत में होने वाली 
घटना को अपने ज्ञान के द्वारा जानकर उसका अनुष्ठान करते हैं, इसलिए उसमें 
उन्हें दोष नहीं लगता। जैसे केवलज्ञान होने पर भगवान्‌ ने जमाली को दीक्षा दी, 
उसी तरह गोशालक के विषय में समझना चाहिए। अतः भगवती की टीका का 
नाम लेकर भगवान्‌ को चूका कहना आगम से सर्वथा विरुद्ध है | 


छद्मस्थ तीर्थकर का कल्प 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २२४ पर लिखते हैं-- 
'तंथा छद्मस्थ तीर्थंकर दीक्षा लेवे जिण दिन कोई साथे दीक्षा लेवे ते तो 


ठीक छे। पिण तठा पछे केवल ज्ञान उपना पहेला और ने दीक्षा देवे नहीं। ठाणांग 
ठाणा नव अर्थ में एहवी गाथा कही छे |” 


स्थानांग स्थान ६ के टब्बा अर्थ में उल्लिखित गाथा का नाम लेकर 
भगवान्‌ को चूका कहना मिथ्या है। प्रथम तो उक्त गाथा आगम या किसी 
प्रामाणिक टीका में नहीं पाई जाती, इसलिए वह प्रमाण रूप से नहीं मानी जा 
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सकती। दूसरी बात यह है कि उक्त गाथा में न य सीसवग्गं दिक्खंति लिखा 
है--'छम्मस्थ तीर्थकर शिष्य वर्ग को दीक्षा नहीं देते ।” यहाँ शिष्य वर्ग को दीक्षा 
देने का निषेध किया है, किसी एक शिष्य को दीक्षा देने का नहीं। अतः इस गाथा 
से गोशालक को शिष्य रूप में स्वीकार करने से भगवान्‌ का चूकना प्रमाणित नहीं 
होता। अतः किसी अज्ञात व्यक्ति द्वारा रचित गाथा का नाम लेकर भगवान्‌ के 
पथप्रष्ट होने की बात कहना भारी भूल है। 


वस्तुत छटद्मस्थ तीर्थंकर वीतराग तीर्थकर के समान ही कल्पातीत होते हैं । 
इसलिए उनके कार्य को शास्त्रीय कल्प के अनुसार दोषयुक्त नहीं कहा जा 
सकता। क्योंकि आगमिक कल्प कल्पस्थित साधुओं पर ही लागू होता है, 
कल्पातीत पर नहीं । कल्पातीत साधु अपने ज्ञान में जैसा देखते हैं, वैसा करते हैं। 
यह उनका दोष नहीं, गुण है। स्थानांग के टब्बा अर्थ में उल्लिखित गाथा तीर्थंकर 
के कल्प को नहीं बताती है--'तीर्थकर को अमुक कार्य करना कल्पता है और 
अमुक-अमुक कार्य करना नहीं कल्पता है।' कल्पातीत का कोई कल्प नहीं 
होता। अस्तु तीर्थंकर छद्मस्थ अवस्था में प्रायः जो कार्य करते हैं, इस गाथा में 
उसका वर्णन मात्र है। अतः उक्त गाथा का नाम लेकर तीर्थंकर को कल्प में 
कायम करके उनके चूकने--पथपश्रष्ट होने की कल्पना करना सर्वथा असत्य है। 





भगवान्‌ ने पाप-सेवन नहीं किया 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २३५ पर लिखते हैं-- 

'अने केई एक पाषंडी कहे--गौतम ने भगवान्‌ कह्यो--है गौतम ! १२ वर्ष 
१३ पक्ष में मोंने किंचिन्मात्र पाप लाग्यो नहीं। ते झूठ रा बोलणहार छै।' 

भगवान्‌ को बारह वर्ष एवं तेरह पक्ष में दोष नहीं लगने की बात भगवान्‌ के 
द्वारा सुधर्मा स्वामी ने सुनकर आचारांगसूत्र में जम्बू स्वामी को बताई थी। 
क्योंकि आचारांगसूत्र के प्रथम श्रुतस्कंध के नवम अध्ययन के प्रारम्भ में ही 
सुधर्मा स्वामी ने कहा है-- 

अल्य छुर्य वहस्यापि 

मैंने जैसा सुना है, उसी रूप में कहूँगा। 

इससे यह ज्ञात होता है कि सुधर्मा स्वामी ने भगवान्‌ महावीर की छद्मस्थ 
अवस्था के वर्णन को उनके मुख से सुनकर ही जम्बू स्वामी से कहा था। 
आचारांग के प्रारम्भ में भी उन्होंने यह प्रतिज्ञा की है--हे आयुष्मन्‌! भगवान्‌ 
महावीर ने ऐसा कहा था, यह मैंने सुना है'-- 

चुयं मे आउसं/ ते ग॑ थयवया एवयक्खायें। 

इससे यह प्रमाणित होता है कि आचारांग में कथित सब बातें भगवान्‌ 
द्वारा कही हुई हैं। अतः उसमें कथित बातों को सत्य नहीं मानना गणधरों की ही 
नहीं, तीर्थकर की वाणी को भी नहीं मानना है। आचारांगसूत्र में स्पष्ट लिखा 
है---'भगवान्‌ महावीर इन स्थानों पर निवास करते हुए तेरह वर्ष पर्यन्त रात- 
दिन संयम-साधना में प्रवृत्त रहते थे और प्रमादरहित होकर धर्म या शुक्ल 
ध्यान में संलग्न रहते थे-- 


ए-ए हें युणी सयणेलिं सपणे अधिय तेरस वासे। 
राइवियं पि. जययाणे, अप्पयत्ते सयाहिए झाइ// 


--आवचारांगसूत्र, १, €, २, ४ 
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प्रस्तुत पाठ में भगवान्‌ को तेरह वर्ष पर्यन्त प्रमाद रहित होकर विचरने 
का लिखा है और इसी अध्ययन में आगे चलकर एक बार भी प्रमाद सेवन करने 
का निषेध किया है। 
अकसाई. कवियगेही, सद्दरवेसु अयुन्छिए. झाई। 
छउमत्थो वि परक्कममाणो, न पगाय॑ सह वि कुव्वीथा ।/ 
--आचासंगसूत्र, १, ६, ४७, १४ 


प्रस्तुत गाथा में छद्मस्थ अवस्था में भगवान्‌ के द्वारा एक बार भी प्रमाद- 
सेवन का निषेध किया है। यह कथन गणधरों का स्व-कल्पित नहीं, भगवान्‌ के 
मुख से सुना हुआ है, यह हम पहले बता चुके हैं। अतः आचारांगसूत्र में कथित 
इस सत्य को आवृत्त करने के लिए भ्रमविध्वंसनकार ने यह असत्य कल्पना की 
कि भगवान्‌ ने गौतम स्वामी से १२ वर्ष और १३ पक्ष तप पाप नहीं लगने की 
बात नहीं कही। 


उक्त कथन में सत्यता का पूर्णतः अभाव है। क्‍योंकि भगवान्‌ ने सुधर्मा 
स्वामी से छद्मस्थ अवस्था में पाप का आचरण एवं प्रमाद का सेवन नहीं करने 
का स्पष्ट शब्दों में आघोष किया है। भले ही गौतम को लक्ष्य करके कहा जाए 


या सुधर्मा को लक्ष्य करके, कथन तो भगवान्‌ महावीर का ही है। फिर इसे सत्य 
क्यों नहीं मानते ? 


द्रव्य और भाव-निद्रा 


भगवान्‌ को छठद्मस्थ अवस्था में दस स्वप्न आए थे। उस समय उन्हें 
अन्तमुहूर्त तक निद्रा आई थी। निद्रा लेना प्रमाद का सेवन करना है। अतः 
आचारागसूत्र की गाथा में यह कैसे कहा गया कि भगवान्‌ ने छद्मस्थ अवस्था में 
एक बार भी प्रमाद का सेवन नहीं किया ? 


भगवान्‌ महावीर को जब दस स्वप्न आए, उस समय उन्हें अन्तर्मुहूर्त 
र्यन्त जो निद्रा आई थी, वह भाव-निद्रा नहीं द्रव्य-निद्रा थी। आगम में 
मिथ्यात्व एवं अज्ञान को भाव-निद्रा कहा है, सोने मात्र को नहीं। सिर्फ शयन 
किक ब्ैव्य- निद्रा है, उसे आगमिक विधानानुसार लेता हुआ साधु दोष एवं 
का 888 नहीं करता। भ्रमविध्वंसनकार को भी यह बात मान्य है। उन्होंने 

सन पृष्ठ ४०६ पर लिखा है-- 


'तिहां भाव-निद्रा थी तो पाप लागे छै। अनें द्रव्य-निद्रा थी तो जीव दबे छे।' 


के द्रव्य-निद्रा आने मात्र से भगवान्‌ को प्रमाद का सेवन करने वाला 
है सकते। अतः आचारांग की पूर्वोक्त गाथा में जो भगवान्‌ के द्वारा 
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छद्मस्थ अवस्था में एक बार भी प्रमाद-सेवन नहीं करने का उल्लेख है, वह 
अक्षरशः सत्य है, यथार्थ है। उसे न मानकर भगवान्‌ के चूक जाने एवं प्रमाद- 
सेवन करने की प्ररूपणा करने का दुराग्रह रखना नितान्त असत्य है। 
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लेश्या- अधिकार 





लेश्या 

लेश्या के भेद 

कपाय-कुशील और लेश्या 
साधु में कृष्ण लेश्या नहीं होती 
प्रतिसेवना और लेश्या 

साधु में रौद्र ध्यान नहीं होता 
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लेश्या 


लेश्या किसे कहते हैं ? संयमनिष्ठ साधु में कितनी लेश्याएँ होती हैं? 

प्रज्ञापनासूत्र की टीका में आचार्यो ने लेश्या की परिभाषा इस प्रकार की 
है 

लिश्यते श्लिष्यते कर्मणा सह आत्मा अनयेति लेश्या--कृष्णादि 
द्रव्य साचिव्यादात्मनः परिणाम विशेष: | यथा चोक्तमू-- 


कृष्णादि. द्रव्य साचिव्यात्परिणामोयआत्मनः । 
स्फटिकस्येव तत्रायं लेश्या शब्द प्रयुज्यते।। 
जिसके द्वारा आत्मा का कर्मों के साथ सम्बन्ध होता है, उसे लेश्या कहते 
है। कृष्णादि द्रव्य के संसर्ग से स्फटिक मणि की तरह आत्मा का जो परिणाम- 
विशेष होता है, उसे लेश्या कहते हैं। 
वह लेश्या दो प्रकार की है--द्रव्य-लेश्या और भाव-लेश्या। भाव-लेश्या 
मुख्य रूप से द्रव्य के संसर्ग से पैदा होने वाला आत्मा का परिणाम है। द्रव्य- 
लेश्या मुख्य रूप से पुदूगल का परिणाम-पर्याय है। 
संयमनिष्ठ साधु में तेज, पद्म और शुक्ल--ये तीन भाव-लेश्याएँ होती हैं, 
कृष्ण, नील और कापोत--ये तीन भाव-लेश्याएँ नहीं होतीं। इस विषय में 
भगवतीसूत्र एवं उसकी टीका में स्पष्ट लिखा है-- 
यलेस्सा जहा ओहिया, किण्हलेसस्स, नीललेसस्स, काउलेसस्स 
जहा ओलिया, .जीवा णवरं पयत्ता-अपयत्ता न भाणियव्वा। तेउलेसस्स, 
पब्रलेसस्स, सुक्कलेसस्स जहा ओडिया जीवा णवरं पिद्धा णो 
भाणियव्वा / 
--भगवतीसूत्र, १, १, १७ 
सलेस्साणं भन्‍ते! जीवा कि आयारंभे, इत्यादि तदेव सर्व नवरं 
जीवस्थाने सलेश्या इति वाच्यं इत्ययमेको दण्डकः। कृष्णादि लेश्या 
भैदातू तदन्ये षट्‌ तदेवमेते सप्त तत्र “किण्हलेसस्स” इत्यादि कृष्ण 


पे लश्या ३८३ 





लेश्यस्स, नील लेश्यस्य, कापोत लेश्यस्य च जीवराशेर्दण्डको यथौधिक 
जीवदण्डकस्तथा<्ध्येतव्यः प्रमत्ताप्रमतत विशेषण वर्ज्यः कृष्णादिषु हि 
अप्रशस्त भावलेश्यासु संयतत्वं नास्ति यच्चोच्यत्ते पुव्व॑ पडिवन्ना ओ पुण 
अनेरिए उ लेस्साए' त्ति तद्‌ द्रव्यलेश्यां प्रतीत्येति मंतव्यम्‌। ततस्तासु 
प्रमत्ताद्यभावः तत्र सूत्रोच्चारणमेवम्‌-- ह 
किण्डलेस्सा ण॑ थन्‍ते/ जीवा कि आयारंगा: फ्रारंपा, तदुभयारंपा, 
अपारंधा 2? 


ग्रेयया/ आयारंपा।वि जाव णो अपारंधपा / 

से केयड्ले ग॑ थनन्‍ते/ एवं दुच्च ? 

ग्रेयया/ अविरयं पुड्च्च / 

एवं नील-काप्रोत लेश्या दण्डकावपीति/ तथा तेजोलेश्यादेजी- 
वराशेदण्डिका यथोश्विक जीवास्तथा वाच्याः नवरं तेज़ ।िद्धा न क्या, 
सिद्धानायलेश्यत्वात्‌। 

तेउ लेस्या ण॑ भनन्‍ते/ जीवा कि आयारंथा 9 2 


ग्रोयमा/ अत्थे यइया आयारंपा।वि जाव गो अपारंथा। अत्थे यहया 
नो आयारंपा जाव अणारंपा। 


से केणड्ले ग॑ थनन्‍ते/ एवं दुच्चड 2 
गरोयया/ द्वविद्य तेउलेस्सा पण्णत्ा---संजयाए, अस्न॑जयाए। 


जीव दो प्रकार के होते हैं---१. सलेश्य और २, अलेश्य। सलेश्य जीवों का 
वर्णन सामान्य जीवों के वर्णन के समान समझना चाहिए। कृष्ण, नील और 
कापोत लेश्या वाले जीवों का वर्णन भी समुच्चय जीवों के समान समझना 
चाहिए, परन्तु इनमें प्रमादी और अप्रमादी के ये दो भेद नहीं होते । क्योंकि कृष्ण 
नील और कापोत इन तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में संयतत्व--साधुत्व नहीं 
रहता। कहीं-कहीं साधुओं में छः लेश्याओं का भी उल्लेख मिलता है, वह द्रव्य- 
लेश्या की अपेक्षा से समझना चाहिए, भाव-लेश्या की अपेक्षा से नहीं। अतः 
कृष्ण, नील एवं कापोत्त इन तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में प्रमत्त और अप्रमत्त 
रूप दो भेद नहीं करने चाहिए। 


हे भगवन्‌! कृष्ण लेश्या वाले जीव आत्मारंभी, परारंभी और तदुभयारंभी 
होते हैं या अनारंभी ? 
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हे गौतम! कृष्ण लेश्या वाले जीव आत्मारंभी, परारंभी और तदुभयारंभी 
होते हैं, अनारंभी नहीं । 
है भगवन्‌! ऐसा क्यों कहते हैं? 
हे गौतम! कृष्ण लेश्या वाले जीव, अविरति की अपेक्षा से आत्मारंभी, 
परारंभी एवं तदुभयारंभी होते हैं, अनारंभी नहीं। इसी तरह नील और कापोतत 
लेश्या वाले जीवों का भी समझना चाहिए । 
तेज, पद्म और शुक्ल लेश्या वाले जीवों को समुच्चय जीवों के समान 
समझना चाहिए, परन्तु इन में सिद्ध जीवों को नहीं कहना चाहिए। क्योंकि सिद्धों 
में लेश्या नहीं होती । 
हे भगवन्‌! तेजोलेश्या वाले जीव आत्मारंभी, परारंभी और तदुभयारंभी 
होते हैं या अनारंभी ? 
है गौतम ! तेजोलेश्या वाले कुछ जीव आत्मारंभी, परारंभी एवं तदुभयारंभी 
होते हैं, अनारंभी नहीं और कुछ जीव आत्मारंभी, परारंभी एवं तदुभयारंभी नहीं 
होते, अनारंभी होते हैं। 
है भगवन्‌ ! तेजोलेश्या वाले जीवों में ऐसा भेद क्‍यों होता है ? 
है गौतम! तेजोलेश्या वाले जीव दो प्रकार के होते हैं---संयत और 
. असंयत। संयत भी दो प्रकार के होते हैं---प्रमत्त और अप्रमत्त। अप्रमत्त संयत 
आत्मारंभी, पशारंभी एवं तदुभयारंभी नहीं, अनारंभी होते हैं। परन्तु अशुभ योगी 
प्रमत्त संयतत आत्मारंभी, परारंभी और तदुभयारंभी होते हैं, अनारंभी नहीं । 
प्रस्तुत पाठ में बताया है कि कृष्ण, नील और कापोत लेश्या वाले जीवों को 
ओधिक दण्डक के समान समझना चाहिए। इसमें विशेष बात यह है कि उक्त 
लेश्याओं में प्रमादी, अप्रमादी के दो भेद नहीं होते। मूल पाठ का अभिप्राय बताते 
हुए टीकाकार ने लिखा है कि कृष्ण, नील और कापोत्त--इन तीन अप्रशस्त 
भाव-लेश्याओं में साधुत्व नहीं होता, इसलिए इन अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में 
प्रमत्त और अप्रमत्त के दो भेदों का निषेध किया है। 
रा प्रस्तुत पाठ के भावों को स्पष्ट करते हुए टीकाकार ने साधु में कृष्ण, नील 
और कापोत--तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का निषेध किया है। अतः साधु में 
तेज, पद्म और शुक्ल--ये तीन प्रशस्त भाव-लेश्याएँ ही होती हैं | 
साधु में अग्रशस्त लेश्या नहीं होती 
प्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २४२ पर लिखते हैं--- 
'अठ अठे ओघिक पाठ कह्मो--तिण में संयत रा दो भेद प्रमादी, अप्रमादी 
किया। अनें कृष्ण, नील कापोत लेश्या ने ओघिक नो पाठ कह्ो | तिम कहिवो | 
ई 8 लेश्या ३८५ 





पिण एतलो विशेष संयती रा प्रमादी, अप्रमादी ए दो भेद न करवा। ते किम? 
प्रमत में कृष्णादिक तीन लेश्या हुवे। अने अप्रमत्त में न हुवे, ते माटे दो भेद 
वर्ज्या ।' ' 

भगवती के उक्त पाठ में पमत्तापमत्ता न भाणियव्वा का जो प्रयोग किया 
है, उसका टीका के अनुसार अर्थ होता है--कृष्ण, नील और कापोत--इन 
तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में प्रमादी, अप्रमादी दोनों ही प्रकार के साधु नहीं 
होते। परन्तु साधु से भिन्‍न जीव होते हैं। अतः कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव- 
लेश्याओं में प्रमादी साधु का सद्भाव बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 

यदि आगमकार को उक्त तीनों भाव-लेश्याओं में केवल अप्रमत्त संगत 
का निषेध करना इष्ट होता, तो वह पमत्तापमत्ता न भाणियव्वा ऐसा न लिखकर 
“अपमत्ता न भाणियव्वा" इतना ही लिखते। यदि इस प्रकार का उल्लेख होता, तो 
कृष्णादि तीनों भाव-लेश्याओं में प्रमादी का होना एवं अप्रमादी का नहीं होना 
स्पष्ट हो जाता, परन्तु आगम में ऐसा न लिखकर स्पष्ट रूप से पमतापमत्ता न 
भाणियव्वा ऐसा लिखा है और इसका यही अर्थ होता है कि कृष्णादि तीनों भाव- 
लेश्याओं में प्रमादी-अप्रमादी दोनों प्रकार के साधु नहीं होते । टीकाकार ने भी 
यही अर्थ किया है और टब्बा अर्थ में भी इसी को स्वीकार किया है। 


एतलो विशेष प्रमत्त-अप्रमत्त वर्जित कहिवा | कृष्णादि तीन अप्रशस्त भाव 
लेश्या विषे संयत पणो नथी | ह 


प्रस्तुत टब्बा अर्थ में स्पष्ट शब्दों में लिखा है कि कृष्णादि तीन अप्रशस्त 
भाव-लेश्याओं में साधुत्व नहीं होता। इसलिए इनमें प्रमादी एवं अप्रमादी दोनों 
तरह के संयतों का निषेध किया है। तथापि उक्त मूल पाठ, उसकी टीका एवं 
उसके टब्बा अर्थ--तीनों को न मानकर अपनी कपोलकल्पना से कृष्णादि तीनों 
अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में साधुत्व होने की प्ररूपणा करना नितान्त असत्य है। 
जैसे उक्त पाठ, उसकी टीका एवं टब्बा अर्थ में कृष्णादि तीनों भाव-लेश्याओं में 
प्रमत्त एवं अप्रमत्त संयत के होने का निषेध किया है, उसी प्रकार भगवती, श. १, 
उ. २ में उक्त तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में सराग, वीतराग, प्रमत्त, 
अप्रमत्त--इन चारों प्रकार के संयतों का नहीं होना कहा है। 

स्रलेस्सा णं थनन्‍ते/ नेरया सब्वे स्याहारया 2 

ओलिया ग॑ चलेस्साणं छुक्‍्कलेस्याणं ए-ए ि ण॑ ।विन्‍न॑ विव्ह 
एक्क्रो ग्यो। कण्हलेस्साणं नीललेस्साणं वि एक्करो यमो / नवरं वेदणाए 
यायी-मिच्छादिली उक्‍वन्नयगा य अगाविसम्यदिल्ली उतवत्नयाव 
थाणियव्वा/ यपुसा किरियायु. सराय-वीयराय-परसतच्चापसत्ा से 
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थराणियव्वा। काउलेस्सा ण॑ं वि एसेव ययो, नवरं नेरए जहा ओहडिए 
दण्डए तहा भ्राणियव्वा। तेउलेस्सा, फ्ग्मलेस्सा जस्स आत्थि जहा 
ओडिओ दण्ड़ओ तहा भ्राणियव्वा। नवरं मछुसा सरय-वीययय न 


भ्राणियव्वा / 
--भगवतीसूत्र, १, २, २२ 


हे भगवन्‌! क्या नारकी के सभी सलेशी जीवों का आहार एक समान है? 


ओघधिक, सलेशी और शुक्ललेशी इन तीनों के लिए एक समान पाठ 
कहना चाहिए और कृष्ण एवं नील लेश्या वाले जीवों के लिए भी एक-सा पाठ 
कहना चाहिए। परन्तु वेदना के विषय में यह अन्तर है--मायी-मिथ्यादृष्टि 
जीव महान्‌ वेदना वाले होते हैं और अमायी-सम्यग्दृष्टि जीव अल्पवेदना वाले 
होते हैं। मनुष्य में क्रियासूत्र में यद्यपि ओघिक दण्डक में सरागी, वीतरागी, 
प्रमादी और अप्रमादी कहे हैं, तथापि कृष्ण और नील लेश्या के दण्डक में इन्हें 
नहीं कहना चाहिए। कापोत लेश्या का दण्डक भी नील लेश्यावत्‌ समझना 
चाहिए, इसमें विशेष बात यह है--कापोतलेशी नारकी जीवों को ओघिक 
दण्डक के समान कहना चाहिए। तेजो, पद्मलेश्या वाले जीवों को ओघिक 
दण्डक की तरह कहना, उसमें अन्तर इतना ही है---सरागी-वीतरागी नहीं 
कहना ।' 

उक्त पाठ में कृष्ण, नील और कापोत लेश्याओं में सरागी, वीतरागी, 
प्रमादी और अप्रमादी चारों प्रकार के साधुत्व का निषेध किया है। साधु में 
कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याएँ नहीं होतीं। इसलिए उक्त भाव-लेश्याओं 
में साधुत्व होने की प्ररूपणा करना आगम से सर्वथा विरुद्ध है | 
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लेश्या के भेद 


भ्रमविध्व॑सनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २४६ पर लिखते हैं--- 


“सरागी, वीतरागी, प्रमादी, अप्रमादी भेद कृष्ण, नील संयति मनुष्य रा 
नहीं हुवे | वीतरागी अने अप्रमादी में कृष्ण, नील लेश्या न हुवे ते माटे दो-दो भेद 
न हुवे। सरागी में तो कृष्ण, नील लेश्या हुवे, पर वीतरागी में न हुवे, ते माटे संयति 
रा दो भेद---सरागी, वीतरागी न करवा। अने प्रमादी में तो कृष्ण, नील लेश्या 
हुवे, परं अप्रमादी में न हुवे, ते माटे सरागी रा दो भेद--प्रमादी, अप्रमादी न 
करवा | इण न्याय कृष्ण-नील लेशी संयति रा सरागी, वीतरागी, प्रमादी, अप्रमादी 
भेद करवा वर्ज्या, परं संयति वर्ज्यों नहीं। संयति में कृष्ण, नील लेश्या छै। अने 
संयति में कृष्णादिक न हुवे तो इमि कहता संजया न भाणियव्वा | 


कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में संयत नहीं होते। इसलिए 
भगवतीसूत्र के उक्त पाठ में सरागी, वीतरागी, प्रमादी, अप्रमादी चारों प्रकार के 
साधुओं का नहीं होने का उल्लेख किया है, केवल संयतियों के भेद का नहीं। 
अस्तु, इस पाठ का यह अभिप्राय नहीं है कि प्रमादी और सरागी में कृष्णादि तीनों 
भाव-लेश्याएँ पाई जाती हैं और अप्रमादी एवं वीतरागी संयत में नहीं। क्योंकि 
इसी पाठ में आगे चलकर कहा है--तेज और पद्म लेश्याओं में सरागी और 
वीतरागी दोनों प्रकार के साधु नहीं होते। इसका तात्पर्य यही है कि सरागी और 
वीतरागी दोनों प्रकार के साधुओं में तेज और पद्म लेश्याएँ नहीं होतीं। परन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं है कि सरागी में तेज और पद्म लेश्या पाई जाती है और 
वीतरागी में नहीं। क्योंकि अष्टम, नवम और दशम गुणस्थानवर्ती जीव सरागी ही 
होते हैं। परन्तु उनमें तेज और पद्म लेश्या नहीं, केवल शुक्ल लेश्या ही होती हैं। 
अस्तु जैसे सरागी और वीतरागी दोनों प्रकार के साधुओं में तेज और पद्म लेश्या 
का निषेध किया है, उसी प्रकार सरागी, वीतरागी, प्रमादी और अप्रमादी चारों 
प्रकार के साधुओं में कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं के होने का निषेध 
किया है। यदि कोई व्यक्ति दुराग्रहवश सरागी और प्रमादी में कृष्णादि तीनों 
अप्रशस्त भाव-लेश्याओं के सद्भाव की प्ररूपणा करे, तो उसे सरागी में तेज 
और पद्म लेश्या भी माननी चाहिए। परन्तु सरागी में तेज और पद्म लेश्या क्यों 
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नहीं मानते ? यदि वे तेज और पद्म लेश्या में सरागी का होना स्वीकार कर लें, तो 
उन्हें अष्टम, नवम और दशम गुणस्थान में भी तेज और पद्म लेश्या का सद्भाव 
मानना होगा। क्योंकि ये तीनों गुणस्थान सरागी हैं। परन्तु यह आगम-विरुद्ध 
मान्यता है। आगम में अष्टम, नवम, दशम गुणस्थान में केवल एक शुक्ल लेश्या 
का ही उल्लेख है। अतः जैसे सरागी और वीतरागी दोनों प्रकार के संयतों में तेज 
और पद्म लेश्या का निषेध किया है, उसी प्रकार सरागी, वीतरागी, प्रमादी और 
अप्रमादी चारों प्रकार के साधुओं में कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का 
निषेध समझना चाहिए | 

यदि कोई यह कहे कि तेज और पद्म लेश्या में सरागी और वीतरागी दोनों 
प्रकार के साधुओं का निषेध किया है, अतः संयमी पुरुषों में उक्त दोनों लेश्याएँ 
नहीं होनी चाहिए, ऐसा कथन युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि उक्त पाठ में चार 
प्रकार के संयति कहे हैं--प्रमादी, अप्रमादी, सरागी और वीतरागी। उनमें षष्ठम 
गुणस्थानवर्ती साधु प्रमादी, सप्तम गुणस्थानवर्ती साधु अप्रमादी, अष्टम से दशम 
गुणस्थानवर्ती साधु सरागी और एकादशादि गुणस्थान वाले वीतरागी माने गए हैं। 
इसलिए षष्ठम और सप्तम गुणस्थान वाले संयतियों में तेज और पद्म लेश्या का 
निषेध नहीं किया है। क्योंकि यहाँ सरागी शब्द से अष्टम से दशम गुणस्थान 
पर्यन्त के संयत पुरुषों को ही ग्रहण किया है, अतः षष्ठम और सप्तम गुणस्थान 
में तेज और पद्म लेश्या का निषेध नहीं किया जा सकता। 


परन्तु जो व्यक्ति कृष्ण, नील लेश्या वाले भगवती के पाठ में कृष्णादि तीन 
भाव-लेश्याओं में केवल प्रमादी, अप्रमादी, सरागी, वीतरागी के भेद होने का 
निषेध मानते हैं, उनके मत में तेज, पद्म लेश्या में भी सरागी और वीतरागी के भेद 
का ही निषेध मानना चाहिए, परन्तु साधु में तेज और पद्म लेश्या होने का नहीं । 
जैसे वे कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में प्रमादी और सरागी का सद्भाव 
मानते हैं, उसी तरह तेज और पद्म लेश्या में अष्टमादि गुण्स्थानवर्ती सरागी 
साधुओं को क्‍यों नहीं मानते ? अतः जैसे अष्टमादि गुणस्थानवर्ती सरागी संयत 
में तेज, पद्म लेश्या नहीं होती, उसी तरह चारों प्रकार के संयति पुरुषों में कृष्णादि 
तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का सद्भाव नहीं मानना चाहिए। 


यदि कोई यह कहे--कृष्णादि तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में संयति 
भात्र का निषेध करना था, तो आगमकार ने पदलाघवात्‌--'संजया न भाणियव्वा' 
इतना ही क्‍यों नहीं लिखा ? ऐसा लिखने से संयति मात्र का निषेध हो जाता और 
पद का भी लाघव होता। 


वस्तुत: आगमकार वैयाकरणों की तरह पदलाघव के पक्षपाती नहीं थे। 
आगम की वर्णन शैली पदलाघव करके, संकोच करके लिखने की कम रही है। 
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जैसे जहाँ केवल पाणाणुकंपयाए इतने पाठ से काम चल सकता था, वहाँ उसके 
साथ भूयाणु कम्पयाए जीवांनुकम्पयाए, सत्तानुकम्पयाए, इत्यादि तीन शब्दों का 
और प्रयोग किया। उसी तरह यहाँ संजया न भाणियव्वा न लिखकर संयत के 
चारों भेदों का उल्लेख किया है। अस्तु, यह आगमकार की अपनी एक वर्णन शैली 
है, परन्तु ऐसा लिखने का यह अर्थ समझना भूल है कि आगम में संयत मात्र का 
नहीं, उसके भेदों का उल्लेख किया है। ह 


लेश्या और साधना 


भ्रम विध्वंसनकार भ्रमविध्व॑ंसन, पृष्ठ २४६ पर प्रज्ञापनासूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'इहां पिण कृष्णलेशी मनुष्य रा तीन भेद कह्मा छै--संयति, असंयति, 
संयतासंयति--ते न्याय संयति में पिण कृष्णादिक हुवे |” 

प्रज्ञापना सूत्र के पाठ का नाम लेकर संयति में कृष्णादि अप्रशस्त भाव 
लेश्याओं का सद्भाव बताना नितान्त असत्य है। भगवतीसूत्र अंग है और 
प्रज्ञापनासूत्र उपांग है। इसलिए उसमें भगवतीसूत्र के कथन के विरुद्ध साधु में 
कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं के सदूभाव का उल्लेख नहीं हो सकता। 
अंगों में प्ररूपित सिद्धान्त का उपांगसूत्र समर्थन करते हैं, खण्डन नहीं। 

कण्ह लेस्सा ण॑ भनन्‍्ते/ नेरहया स्व्वे समाहार, समसरीश सब्वे व 
एुच्छा 2? 

योयया/ जला ओहिया, नवर॑ं नेरइया वेदणाए यायी-'मिच्छादिदी 
उदवनन्‍नया य अगायी सम्यदिद्ञी उदवन्नया य थराणियव्वा, सेसें तहेव 
जहा ओहिया वं। असुरकुमाया जाव बाणयंतरा, एते जहा ओलिया। नवर 
गुस्साए किरियाहिं विस्ेयों जाव तत्थ ण॑ जे ते सम्मदिद्ञी ते (तिविहा 
पण्णत्ता, तें जहा--संजया, असंजया, संजयासंजया, जहा ओहिया ण॑। 

--प्रज्ञापनासूत्र, १७, २१३ 

क्या कृष्ण लेश्यावाले नारकी सब समान आहार वाले एवं समान शरीर 
वाले होते हैं? 

है गौतम! जैसा औधिक दण्डक में कहा है, वैसा इसमें कहना चाहिए । यहाँ 
विशेष यह है--मायी-मिथ्यादृष्टि मरकर नरक में उत्पन्न होते हैं, वे महान्‌ वेदना 
वाले होते हैं और जो सम्यग्दृष्टि मरकर नरक में उत्पन्न होते हैं, वे अल्प वेदना 
वाले होते हैं, शेष सबको औधिक दण्डक की तरह समझना चाहिए। असुरकुमार 
और वाणव्यन्तरों को भी औधिक दण्डकवत्‌ कहना चाहिए। मनुष्यों में यह 
३६० सद्धर्म मण्डनम्‌ हूं: न 





अन्तर है कि सम्यग्दृष्टि मनुष्य त्रिविध होते हैं--संयत्त, असंयत और 
संयतासंयत। शेष सबको औधिक दण्डक की तरह कहना चाहिए। 

प्रस्तुत पाठ में "जहा ओहियाणं” का प्रयोग करके संयति जीवों का भेद 
औघधिक दण्डक की तरह कहा है। औधिक दण्डक में संयति के चार भेद किए 
हैं--प्रमादी, अप्रमादी, सरागी और वीतरागी | भगवतीसूत्र में उक्त चारों प्रकार के 
साधुओं में कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का नहीं होना कहा है। 
इसलिए इस पाठ में भी वही बात समझनी चाहिए। यहाँ “जहा ओहियाणं” का 
प्रयोग करके उक्त चारों प्रकार के साधुओं को कृष्ण लेश्या से अलग किया गया 
है, उनमें कृष्ण लेश्या का सद्भाव नहीं कहा है। अन्यथा अप्रमादी और वीतरागी 
में भी कृष्ण लेश्या माननी पड़ेगी । क्योंकि औधिक दण्डक में समुच्चय लेश्या के 
अंदर संयति के प्रमादी, अप्रमादी, सरागी और वीतरागी चारों ही भेद कहे गये हैं । 
यदि इस पाठ से इनमें कृष्ण लेश्या का सद्भाव माना जाए, तो प्रमादी और सरागी 
की तरह अप्रमादी और वीतरागी में भी कृष्ण लेश्या का सद्भाव सिद्ध होगा। 
परन्तु अप्रमादी और वीतरागी में कृष्ण लेश्या मानना स्वयं भ्रमविध्वंसनकार को 
भी इष्ट नहीं है। इसलिए इससे यही सिद्ध होता है कि प्रज्ञापना-सूत्र में भगवती 
सूत्र के पूर्वोक्त पाठ की तरह कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में चारों 
प्रकार के साधुओं का निषेध किया गया है। अतः उक्त पाठ का प्रमाण देकर साधु 


के बे तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का सद्भाव बताना आगम से सर्वथा 
रुद्ध ह। 





कषाय-कुशील और लेश्या 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३३७ पर भगवती, श. २४, उ. ६ के 
पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ अठे तीर्थंकर में छद्मस्थ पणे कषाय-कुशील नियंठो कह्मो छै। तिणसूं 
भगवान्‌ में कषाय-कुशील नियंठो हुन्‍्तो अने कषाय-कुशील नियंठे छः लेश्या 
कही छै।' आगे चलकर लिखते हैं---'ते न्याय भगवान्‌ में छः लेश्या हुवे ।' 

भगवती, श. २५, उ. ६ में कषाय-कुशील में समुच्चय रूप से छः लेश्याएँ 
कही हैं। परन्तु वहाँ यह स्पष्ट नहीं किया कि इनमें द्रव्य रूप कौन-सी हैं और 
भाव रूप कौन-सी? अतः यहाँ यह देखना है कि कषाय-कुशील में जो छः 
लेश्याएँ कही हैं, वे द्रव्य रूप हैं या भाव रूप ? 

भगवती, श. १, उ. १ के मूल पाठ एवं उसकी टीका में टीकाकार ने यह 
स्पष्ट कर दिया कि कृष्णादि तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में साधुत्व नहीं होता | 
इस प्रकार उक्त लेश्याओं में साधुत्व का निषेध किया है। अतः जहाँ कहीं साधु में 
कृष्णादि अप्रशस्त लेश्याओं का कथन है, वहाँ द्रव्य-लेश्या की अपेक्षा से 
समझना चाहिए, भाव-लेश्या की अपेक्षा से नहीं | । 

इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि भगवती, श. २५, उ. ६ के पाठ में 
कषाय-कुशील में द्रव्य-लेश्याएँ कही हैं, भाव लेश्याएँ नहीं। अतः उक्त पाठ का 
प्रमाण देकर कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ में कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याओं 
का सद्भाव बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


अप्रतिसेवी है 


कषाय-कुशील मूल गुण और उत्तर गुण में दोष नहीं लगाता, इस सम्बन्ध 
में क्‍या प्रमाण है ? 


भगवतीसूत्र में कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ को दोष का अप्रतिसेवी कहा है। 
कसाय कुसीले एच्छा 2 
ग्रेयया। नो पडिसेविए होज्जा एवं नियंठेडबि वउसेउवि । 


--भेगवतीसूत्र, २५, ६, प्रश्न ३४ 
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हे भगवन्‌! कषाय-कुशील दोष का प्रतिसेवी होता है या नहीं ? 

हे गौतम! कषाय-कुशील मूल और उत्तर गुण में दोष नहीं लगाता। इसी 
तरह निर्गन्थ और स्नातक को भी समझना चाहिए। 

प्रस्तुत पाठ में स्नातक और निर्ग्ग्थ की तरह कषाय-कुशील को भी दोष 
का अप्रतिसेवी कहा है। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि कषाय-कुशील निर्ग्न्थ में 
कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव-लेश्याएँ नहीं होतीं | क्योंकि जिसमें कृष्णादि तीनों 
अप्रशस्त भाव-लेश्याएँ होती हैं, वह अवश्यमेव दोष का सेवन करता है। कषाय- 
कुशील दोष का आसेवन नहीं करता, अतः उसमें कृष्णादि तीनों अप्रशस्त भाव- 
लेश्याओं का सद्भाव बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


कृष्ण लेश्या का स्वरूप 
कृष्ण लेश्या का क्‍या लक्षण है? वह संयति पुरुष में क्‍यों नहीं होती ? 
सप्रमाण बताएँ। 
उत्तराध्ययनसूत्र में कृष्ण लेश्या का लक्षण इस प्रकार बताया है-- 
पंचासवप्पयत्तो तीहिं. अयुत्तो छठ आविरयोय/ 
तीव्वारंप; परिणओं खुद्दों च्राहनिओ नरो।। 
निद्धंधम.. परिणायो.. नस्संसो.. अजिड्नन्दिओं।/ 
एव. जोग सगाउत्तो किण्द लेस्स दु॒परिणमे।// 
“”उत्तराध्ययनसूत्र, ३४७, २१-२२ 


पंचाश्रवा: हिंसादयः तैः प्रमत्तः प्रमादवान्‌ पंचाश्रवप्रमत्त: पाठान्तरतः 
पंचाश्रव प्रवृत्तो वाउतस्त्रिभिः प्रस्तावान्मनोवाक्कायैर-गुप्तोडनियन्त्रितो 
मनोगुप्त्यादि रहित इत्यर्थ:, तथा षट्सु पृथिवीकायादिषु अविरतः 
अनिवृतस्तदुपमर्दकत्वादेरितिगम्यते | अयं चातीव्रारंभोषपि स्यादत आह 
तीव्र उत्कट . स्वरूपतोष्ध्यवसायतो वा आरंभा सर्वसावद्य 
व्यापारास्तत्परिणतः तत्प्रवृत््या तदात्मतांगतः तथा क्षुद्रः सर्वस्यैवाहितैषी 
कार्पण्य युक्तो वा सहसा अपर्य्यालोच्य गुण-दोषान्‌ प्रवर्तत इति साहसिक 
चौर्य्यादि कृदिति योउर्थ: नरः उपलक्षणत्वात्‌ स्त्री आदिर्वा निद्धंधस' त्ति 
अत्यन्तमैहिकामुष्मिकापायशंका विकलोछ्त्यन्तं॑ जन्तुवाघनपेक्षो वा 
परिणामो5ध्यवसायो वा यस्य स तथा | नूसंसो निस्तृंशो जीवान्‌ विहिंसन्‌ 
ननागपि न शंकते। निःसंसो वा पर-प्रशंसा रहितः, अजितेन्द्रिय 
अनिगृहीतेन्द्रियः । अन्येसु पूर्वसूत्रोत्तरार्धस्थाने इदमभिधीयते तच्चेहेति 
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उपसंहारमाह एते च अनंतरोक्ता योगाश्व मनोवाक्काय व्यापाराः एतद्योगा: 
पंचाश्रव प्रमत्तत्वादयस्तै समिति भृशमाड्‌्ड्ति अभिव्याप्त्या युक्तः अन्चित: 
एतद्योगा समायुक्तः कृष्णलेश्यां तुः अवधारणे कृष्णलेश्यामेवपरिणमेत्‌ तद्‌ 
द्रव्य साचिव्येन तथाविध द्रव्य संपर्कात्‌ स्फटिकवत्तदुपरंजनात्‌ तद्गूपतां 
भजेत्‌ | उक्त॑ हि | । 
कृष्णादिः. द्रव्यसाचिव्यात्परिणामोयमात्मनः | 
स्फटिकस्येव तत्रायं लेश्या शब्द प्रयुज्यते।। 


हिंसा आदि पांच आश्रवों में प्रमत्त--मग्न एवं प्रवृत्त रहने वाला मन, वचन, 
काय से अगुप्त या मनगुप्ति आदि तीन गुप्तियों से रहित, पृथ्वी आदि छः काय के 
जीवों के उपमर्दन से अनिवृत्त, तीव्र अध्यवसाययुक्त---उत्कट सावद्य व्यापार में 
प्रवृत्त होकर तद्भूपता को प्राप्त, क्षुद्र---सब का अहित करने वाला, कृपणता से 
युक्त, बिना विचारे झटपट चोरी आदि दुष्कर्मों में प्रवृत्त होने वाला, इहलोक- 
परलोक के बिगड़ने की थोड़ी भी शंका नहीं रखने वाला, जीव-हिंसा में थोड़ी भी 
शंका नहीं करने वाला, दूसरे की प्रशंसा से रहित, अजितेन्द्रिय और पूर्वोक्त 
पंचाश्रव आदि योगों से युक्त पुरुष कृष्ण लेश्या के परिणाम वाला होता है। जैसे 
कृष्णादि द्रव्यों के संसर्ग से स्फटिक मणि तद्भूप कृष्ण दिखायी देती है, उसी तरह 
उक्त जीव भी कृष्णलेश्या का परिणामी होता है। कहा भी है---कृष्णादि द्रव्य के 
संसर्ग से स्फटिक मणि की तरह जो आत्मा का कृष्णादि रूप परिणाम होता है, 
उसी में लेश्या शब्द का प्रयोग होता है ।' 


प्रस्तुत गाथाओं में जो कृष्ण लेश्या के लक्षण बताए हैं, साधु में उनमें से 
एक भी नहीं पाया जाता। कृष्ण लेश्या वाला जीव-हिंसा आदि पाँच आश्रवों में 
प्रमत्त या प्रवृत्त रहने वाला बताया है। परन्तु साधु आश्रवों में मग्न नहीं रहता। वह 
तो पाँच आश्रवों का त्यागी होता है। इसलिए साधु में कृष्ण लेश्या का लक्षण 
कथमपि घटित नहीं होता। यदि यह कहें कि प्रमादी साधु को आरम्भी कहा है 
और आरम्भ करना आश्रव का सेवन करना है, इसलिए प्रमत्त साधु में यह लक्षण 
घटित होता है। परन्तु यह कथन सत्य नहीं है। क्योंकि इस गाथा में सामान्य 
आरंभी पुरुष को ग्रहण नहीं किया है। किन्तु जो विशिष्ट रूप से हिंसा आदि 
आश्रवों में प्रवृत्त रहता है, उसको ग्रहण किया है। अतः उक्त गाथा में 
प्रयुक्त--तीव्वारंभ परिणयों का टीकाकार ने यह अर्थ किया है-- 

अयं॑ च अतीव्रारंगोषपि. स्यादतआह तीव्राः उत्कटा 
स्वरूपतो&्ध्यवसायतो वा आरंभा सर्व सावद्य व्यापारास्तत्परिणतः 
तत्प्रवृत्त्या तदात्मतां गत: 


३६४ सद्धर्म मण्डनमू इहल्कपल 





सामान्य आरंभ करने वाला व्यक्ति भी पाँच आश्रवों में प्रवृत्त मन, वचन 
और काय से अगुप्त और छः काय के उपमर्दन से अनिवृत्त कहा जा सकता है, 
परन्तु उसका विरोध करने के लिए इस गाथा में 'तीव्वारंभ परिणयो' का प्रयोग 
किया है। अतः जिस व्यक्ति का आरम्भ--स्वरूप और अध्यवसाय से उत्कट है 
और जो सदा पाँचों आश्रवों में प्रवृत्त होकर तद्रूप हो गंया है, वही कृष्ण लेश्या का 
परिणामी है। 

अतः जो कभी सामान्य रूप से आरम्भ करता है, वह कृष्ण लेश्या के 
परिणामवाला नहीं है। षष्ठम गुणस्थानवर्ती प्रमादी साधु यदा-कदा प्रमादवश 
आरंभ करता है, परन्तु उसका आरंभ तीव्र नहीं होता, अतः उसमें कृष्ण लेश्या 
के परिणाम नहीं होते। और जो मनगुप्ति आदि तीन गुप्तियों से गुप्त नहीं है, 
अजितेन्द्रिय है, चोरी आदि दुष्कर्मो में प्रवृत्त रहता है, वह कृष्ण लेश्या के 
परिणामों से युक्त है। उक्त गाथाओं में कथित कृष्ण लेश्या के लक्षण साधु में नहीं 
पाए जाते। अतः साधु में और विशेष करके कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ में कृष्ण लेश्या 
का सद्भाव बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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साधु में कृष्ण लेश्या नहीं होती 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २३८ पर लिखते हैं-- 


“उत्तराध्ययन अ. ३४, गाथा २१ पंचासवप्पवत्तो इति वचनात्‌ पांच आश्रव 
में प्रवर्ते ते कृष्ण लेश्या ना लक्षण कह्मया, अने भगवान्‌ शीतल-तेजो लेश्या लब्धि 
फोड़ी तिहां उत्कृष्टी पाँच क्रिया कही ते माटे ए कृष्ण लेश्या नो अंश जाणवो।' 


उत्तराध्ययन की उक्त गाथा में पाँच आश्रव में प्रवृत्त रहना कृष्ण लेश्या का 
लक्षण कहा है। परन्तु जो व्यक्ति सामान्य रूप से यदा-कदा प्रमादवश मंद 
आरंभ करता है, वह भी पाँच आश्रवों में प्रवृत्त कहा जा सकता है। उसमें कृष्ण 
लेश्या का लक्षण न चला जाए, इसलिए आगम में कृष्णलेशी का 'तीव्वारंभ- 
परिणयो” यह विशेषण लगाया है। इस विशेषण का प्रयोग करके यह स्पष्ट कर 
दिया है कि जो तीव्र आरंभ करता है उसी को कृष्ण लेश्या का परिणामी कहा है, 
मंद आरंभ करने वाले को नहीं। अतः इस विशेषण का सार्थक्य बताते हुए 
टीकाकार ने लिखा है-- 


'पाँच आश्रव में प्रवृत्त होना, मन, वचन और काय से गुप्त नहीं रहना और 
पृथ्वीकाय आदि का उपमर्दन करना--ये सब सामान्य आरंभ करने वाले में भी हो 
सकते हैं, परन्तु उसमें कृष्ण लेश्या का परिणाम नहीं होता । इसलिए कृष्ण लेश्या 
के परिणाम से युक्त व्यक्ति के लिए तीव्र आरंभ से युक्त विशेषण लगाया है। 
उत्कृष्ट हिंसा आदि आरंभ में प्रवृत्त व्यक्ति ही कृष्ण लेश्या का परिणामी है, 
सामान्य आरंभ करने वाला नहीं |” 


सामान्य आरंभ करने वाला व्यक्ति भले ही गृहस्थ भी हो तब भी उसमें 
कृष्ण लेश्या का परिणाम नहीं कहा जा सकता। साधु तो गृहस्थ की अपेक्षा 
अधिक विशुद्ध परिणाम वाला होता है, अतः उसमें भावरूप कृष्ण लेश्या का 
सद्भाव तो सर्वथा असंभव है। जब सामान्य साधु में गाथोक्‍्त कृष्ण लेश्या का 
एक भी लक्षण नहीं पाया जाता, तब भगवान्‌ महावीर में वे लक्षण कैसे घटित 
होंगे? वह तो सर्वोत्कृष्ट चारित्र के परिपालक, मूल और उचर गुण के अप्रतिसेवी 
कपषाय-कुशील निर्ग्रन्थ थे। अतः उनमें भावरूप कृष्णलेश्या का सद्भाव कैसे हो 
सकता है? 
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उत्तराध्ययन .की उक्त गाथा का प्रथम चरण लिखकर भगवान्‌ में कृष्ण 
लेश्या का लक्षण घटाना सत्य पर आवरण डालना है। क्‍योंकि उक्त अध्ययन में 
इसके बाद नील लेश्या का लक्षण बताया है, उसमें लिखा है-- 


इस्सा अयरिस अतवो अआविज्जयाया अल्लीरिया। 
--उत्तराध्ययनसूत्र, ३४, २२ 


इर्ष्य--दूसरे के गुणों को सहन नहीं करना, अमर्ष--अत्यन्त आग्रह 
रखना, तप नहीं करना, कुशास्त्र रूप अविद्या, माया करना एवं निर्लज्जता, ये 
नील लेश्या के लक्षण हैं। 


प्रस्तुत गाथा में माया करना नील लेश्या का लक्षण कहा है और माया दशम 
गुणस्थानपर्यन्त है। क्योंकि भगवतीसूत्र में अप्रमत्त साधु को माया प्रत्यया क्रिया 
लगने का उल्लेख है-- 


तत्थ पं जे ते अप्पयत्त जया तेपि ण॑ एपा गायावतिया किरिया 
कज्जहू। 
--भगवतीसूत्र, १, २, २२ 


अप्रमादी साधु में एक माया प्रत्यया क्रिया होती है। 


यहाँ अप्रमादी साधु को माया प्रत्यया क्रिया लगने का कहा है और माया 
करना नील लेश्या का लक्षण है। अतः भ्रमविध्वंसनकार एवं उनके अनुयायी 
अप्रमादी साधु में नील लेश्या क्‍यों नहीं मानते ? यदि यह कहें कि उत्तराध्ययन- 
सूत्र की उक्त गाथा में विशिष्ट माया को ग्रहण किया है, सामान्य माया को नहीं | 
अप्रमादी साधु में विशिष्ट माया नहीं होती, इसलिए उसमें नील लेश्या नहीं है। 
इसी प्रकार विशिष्ट आरम्भ करना कृष्ण लेश्या का लक्षण है, सामान्य आरम्भ 
करना नहीं। साधु विशिष्ट रूप से आरम्भ नहीं करते । इसलिए साधु में भाव रूप 
कृष्ण लेश्या का सदभाव नहीं होता। 


भगवान्‌ ने शीतल लेश्या का प्रयोग करके जो गोशालक की प्राण-रक्षा की, 
उससे भगवान्‌ को पाँच क्रिया लगने की कल्पना करना मिथ्या है। लब्धि प्रकरण 
में यह स्पष्ट कर चुके हैं कि शीतल लेश्या का प्रयोग करने में उत्कृष्ट पाँच क्रियाएँ 
नहीं लगतीं। अतः लब्धि का नाम लेकर भगवान्‌ में पाँच क्रियाएँ बताना नितान्त 
अस्तत्य है। 

यदि यह कहें कि कृष्ण लेश्या के बिना लब्धि का प्रयोग नहीं किया जाता, 
0 भगवान्‌ में कृष्ण लेश्या अवश्य थी। परन्तु उनके इस कथन में सत्यांश 
नह है। क्‍योंकि पुलाक निर्ग्ग्थ जिस समय पुलाक लब्धि का प्रयोग करता है, 


है 22%९5६ ८०३. 
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उस समय उसमें पुलाक नियंठा माना गया है। भ्रमविध्वंसनकार ने भी भिक्खू 
यश-रसायन में लिखा है-- 


पुलाक नियंठों पीछाण ए, लब्धि फोड़यां कह्मो जिण जाण ए। 
स्थिति अन्तर्मुहृर्त थाय ए, लब्धि नी स्थिति तो अधिकाय ए॥। 
विरह उत्कृष्ट असंखेज्जवास ए, पछे तो अवश्य प्रकठे विमास ए। 
या में चारित्र गुण स्वीकार ए, तिण सूं वन्दन जोग विचार ए।। 


उक्त पुलाक निर्ग्नन्थ में तीन विशुद्ध भाव लेश्याएँ कहीं हैं, कृष्णादि 
अप्रशस्त लेश्याएँ नहीं। इसके अतिरिक्त बकुस और प्रतिसेवना-कुशील मूल 
और उत्तर गुण में दोष लगाते हैं, परन्तु उनमें भी तीन विशुद्ध लेश्याएँ बताई हैं। 
इसलिए कृष्ण लेश्या के बिना लब्धि का प्रयोग नहीं होता, यह कथन नितान्त 
असत्य है। 
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प्रतिसेवना और लेश्या 


पुलाक, बकुस और प्रतिसेवना-कुशील में तीन विशुद्ध भाव-लेश्याएँ ही 
होती हैं, इसका क्या प्रमाण है ? 

इस विषय में भगवतीसूत्र में लिखा है-- 

पुलाए ण॑ थनन्‍ते/ कि सलेस्से होज्जा, अलेस्से ह्ोज्जा ? 

गोयया/ सलेस्से होज्जा, णो अलेस्से होज्जा । 

जह्ट सलेस्से होज्जा से ण॑ थनन्‍ते/ कतियु लेस्सायु होज्जा ? 

ग्रेयया/ तीए विच्ुद्ध लेस्सायु होज्जा तं जहा--तेउ लेस्साए, पम्ह 
लेस्साए छुक्‍्क लेस्साए। एवं बउसे वि, एवं पडिसेव्णा कुसीले वि । 

--भगवतीसूत्र, २५, ६, ७६६ 

है भगवन्‌! पुलाक निर्ग्न्थ सलेशी होता है या अलेशी ? 

हे गौतम! पुलाक निर्ग्रन्थ सलेशी होता है, अलेशी नहीं। 

है भगवन्‌! यदि वह सलेशी होता है, तो उसमें कितनी लेश्याएँ होती हैं? 

हे गौतम! उसमें तीन विशुद्ध लेश्याएँ होती हैं--१. तेज, २. पद्म और ३. 
कफ लेश्या। इसी तरह बकुस एवं प्रतिसेवना कुशील में भी तीन विशुद्ध लेश्याएँ 

ती हैं। 

प्रस्तुत पाठ में पुलाक, बकुस और प्रतिसेवना-कुशील में तीन विशुद्ध 
भाव-लेश्याएँ बताई हैं, कृष्णादि अप्रशस्त लेश्याएँ नहीं। तथापि पुलाक निर्ग्रन्‍्थ 
लब्धि का प्रयोग करता है, और बकुस एवं प्रतिसेवना-कुशील मूल एवं उत्तर गुण 
में दोष लगाते हैं| इसलिए कृष्ण लेश्या के बिना लब्धि का प्रयोग नहीं होता, यह 
कहना नितान्त असत्य है। 


उलाक, बुकस और प्रतिसेवना-कुशील दोष के प्रतिसेवी हैं, इसका क्या 


प्रमाण है ? 
भगवतीसूत्र में इन्हें दोष का प्रतिसेवी बताया है-- 





एुलाए ण॑ भनन्‍ते? कि पडियेवी होज्जा, अपडियेवी होज्जा ? 

पडिसेवए होज्जा, नो अपडिसेवए होज्जा। 

जड़ पडिसेवए होज्जा; कि मूलयुण पडिसेवए वा होज्जा; उत्त गण 
पडिसेवए वा होज्जा ? ु 

मूलयुण पडिसेक्याणे पंचण्ह॑ अगास्वाणं अण्णयर पडिसेवएज्जा, 
उत्तगुण.. पड्सिवमाणे.. क्सविहस्स॒ पन्‍्चक्खाणस्स . अप्णयरं 
पडिसेवएज्जा / 

वउसे गे एच्छा ? 

पडिसेवए होज्जा, णो अपडिसेवए होज्जा / 

जड़ पडिसेवए होज्जा, कि मलय॒ुण पाडिसेवए होज्णा, उच्तसुण 
पशष्सिवए होज्जा ? 

गोयमा/ नो यूलगुण पडिसेवए होज्जा; उत्तयुण पडिसेवए होज्जा। 
उत्तरुण पडिसेक्याणे दस़विहस्स पच्चक्खाणस्स अण्णयरं प्रडिस़रेवेण्जा। 

पडिसेवणा कुसीले जहा पुलाए। 


--भगवतीसूत्र, २९, ६, ७५५ 

है भगवन्‌! पुलाक निर्ग्रन्थ प्रतिसेवी होता है या अप्रतिसेवी ? 
है गौतम! वह प्रतिसेवी होता है, अप्रतिसेवी नहीं । 
यदि वह प्रतिसेवी होता है, तो मूल गुण का प्रतिसेवी होता है या उत्तर गुण 
का। । 

हे गौतम! मूल और उत्तर गुण दोनों का प्रतिसेवी होता है। जब वह मूल 
गुण का प्रतिसेवी होता है, तब वह पाँच महाव्रतों में से किसी एक की विराधना 
करता है और जब उत्तर गुण का प्रतिसेवी होता है, तब दशविध प्रत्याख्यानों में से 
किसी एक की विराधना करता है। 

हे भगवन्‌! क्‍या बकुस प्रतिसेवी है या अप्रतिसेवी ? 

है गौतम! प्रतिसेवी है, अप्रतिसेवी नहीं। 

वह मूल गुण का प्रतिसेवी होता है या उत्तर गुण का ? 

वह मूल गुण का नहीं, उत्तर गुण का प्रतिसेवी होता है। जब वह उप्र गुण 


का प्रतिसेवी होता है, तब दशाविध प्रत्याख्यानों में से किसी एक की विराधना 
करता है। 
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. प्रतिसिवना-कुशील पुलाक की तरह मूल और उत्तर गुण दोनों का प्रतिसेवी 
होता है? 
यहाँ पुलाक और प्रतिसेवना-कुशील को मूल और उत्तर गुण दोनों का 
प्रतिसेवी कहा है और बकुस को उत्तर गुण का प्रतिसेवी कहा है। तथापि इन में 
तीन विशुद्ध भाव-लेश्याएँ बताई हैं, कृष्णादि अप्रशस्त भाव-लेश्याएँ नहीं। 
अस्तु, कृष्णादि अप्रशस्त भाव-लेश्याओं के बिना दोष का सेवन नहीं होता, यह 
कथन नितान्त असत्य है। 


कषाय-कुशील स्व-स्थान में अप्रतिसेवी है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २१२ पर भगवती, शतक २५, उ. ६ 
के पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं--- 


'कषाय-कुशील छांडि ए छः ठिकाने आवतो कह्मो | कषाय-कुशील ने दोष 
लागे इज नहीं, तो संयमासंयम में किम आवे ? ए तो साधुपणो भांगी श्रावक थयो 
ते तो मोटो दोष छै। ए तो साम्प्रत दोष लागे, तिवारे साधु रो श्रावक हुवे छै। दोष 
लागां बिना तो साधु रो श्रावक हुवे नहीं। जे कषाय-कुशील नियंठे तो साधु हुन्तो 
पछे साधु पणो पल्‍्यो नहीं, तिवारे श्रावक रा व्रत आदरी श्रावक थयो। जे साधु रो 
श्रावक थयो यह निश्चय दोष लाग्यो | 


. जैसे कषाय-कुशील स्व-स्थान को छोड़कर संयमासंयम में जाता है, उसी 
तरह निर्गन्थ भी निर्ग्रन्थत्व का परित्याग करके असंयम में जाता है। यदि कषाय- 
कुशील कषाय-कुशीलत्व का त्याग करके संयमासंयम में जाने से दोष का 
प्रतिसेवी होता है, तब निर्ग्रन्थत्व का परित्याग करके असंयम में प्रविष्ट होने के 
कारण निर्ग्रन्थ दोष का प्रतिसेवी क्‍यों नहीं होता ? भ्रमविध्वंसनकार भी निर्ग्रन्‍्थ 
को दोष का प्रतिसेवी नहीं मानते, तब ऐसी स्थिति में कषाय-कुशील को दोष का 
प्रतिसेवी मानना उचित नहीं है। 


वास्तव में दोष का प्रतिसेवी वही कहलाता है, जो मूल गुण या उत्तर गुण में 
दोष लगाता हो। जो साधु मूल या उत्तर गुण में दोष नहीं लगाता, वह प्रतिसेवी 
नहीं है। कषाय-कुशील और निर्ग्रन्थ मूल या उत्तर गुण में दोष नहीं लगाते, 
इसलिए ये दोनों अप्रतिसेवी हैं। यदि स्व-स्थान से गिरने मात्र से दोष का 
प्रतिसेवी माना जाए, तो निर्गन्थ को भी दोष का प्रतिसेवी मानना होगा, क्‍योंकि 
निर्यन्‍्थ भी असंयम में गिरता है। अतः संयम से गिरने और दोष प्रतिसेवन का 
5कान्त सम्बन्ध नहीं है। क्योंकि गिरने मात्र से कोई दोष का प्रतिसेवी नहीं माना 
जाता। वह दोष का प्रतिसेवी तब गिना जाता है, जब स्व-स्थान में रहते हुए मूल 
वा उत्तर गुण में दोष लगाए। यदि यह कहें कि आगम में कषाय-कुशील को 


लिन न आसपास मल उन सा प उ्यलका पका. प्रतिसेवना और लेश्या. ४०१ 
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विराधक भी कहा है, फिर वह दोष का प्रतिसेवी क्यों नहीं होता ? जैसे कपाय- 
कुशील को विराधक कहा है, उसी तरह आगम में निर्ग्न्थ को भी विरोधक कहा 
है। फिर निर्ग्न्थ को भी दोष का प्रतिसेवी क्‍यों नहीं मानते ? भगवतीसूत्र में स्पष्ट 
लिखा है-- 

कसाय कुसीले इच्छा ? 


ग्रोयया/ आविराहणं पूड़च्च इन्द्चाए वा उबवज्जेज्जा 'जाव 
अह्नगिन्दत्माए उदवज्जेज्जा। विराहणं पड़च्च अन्नयरेसु उकवज्जेज्जा। 
नियंठे एच्छा ? | 


योयया/ आविराहणं पड़च्च गो इन्दताए उववज्जज्जा जाव यो 
लोगपालच्ाए उववज्जेज्जा, अहगिन्द्माए उदवज्जेज्जा। विराहणँं पूडुच्च 


अण्णयरेसु उबवज्जेज्जा / 
--भगवतीसूत्र, २५, ६, ७६३ 


हे भगवन्‌! कषाय-कुशील के सम्बन्ध में प्रश्न है ? 

हे गौतम! अविराधक कषाय-कुशील इन्द्र से लेकर यावत्‌ अहमिन्द्र में 
उत्पन्न होता है और विराधक भवनपति आदि में जाता है। 

हे भगवन्‌! निर्ग्रन्‍्थ के विषय में प्रश्न है? ह 


है गौतम! अविराधक निर्ग्रन्थ इन्द्र एवं लोकपालादि में उत्पन्न नहीं होता, 
वह अहमिन्द्र होता है और विराधक भवनपति आदि में जाता है। 


प्रस्तुत पाठ में कषाय-कुशील की तरह निर्ग्न्थ को भी विराधक कहा है। 
अतः यदि विराधक होने से कषाय-कुशील को दोष का प्रतिसेवी माना जाए, तो 
निर्गन्थ को भी दोष का प्रतिसेवी मानना होगा? परन्तु विराधक होने पर भी 
निर्गुन्थ दोष का प्रतिसेवी नहीं होता, उसी तरह कषाय-कुशील भी दोष का 
प्रतिसेवी नहीं होता। अतः संयम से गिरने एवं विराधक होने का नाम लेकर 
कषाय-कुशील को दोष का प्रतिसेवी कहना सर्वथा अनुचित है। 





साधु में रौद्र ध्यान नहीं होता 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २३६ पर आवश्यकसूत्र का प्रमाण 
देकर लिखते हैं-- 


'अथ इहां पिण छः: लेश्या कही | जो अशुभ लेश्या में न वर्ते तो ए पाठ क्यूं 
कह्मो ? तथा 'पडिक्कमामि चउहिं झाणेहिं अड्टेणं झाणेणं, रुद्देणं झाणेणं, धम्मेणं 
झाणेणं, सुक्केणं झाणेणं |” इहां साधु में चार ध्यान कह्या | जिम आर्त्त, रौद्र ध्यान 
पावे, तिम कृष्ण, नील, कापोत लेश्या पिण पावे | 


आवश्यकसूत्र का नाम लेकर साधु में कृष्णादि तीन अप्रशस्त भाव लेश्याएँ 
और रीद्रध्यान बताना अनुचित है। आगम में रौद्र ध्यान वाले व्यक्ति की नरक 
गति बताई है। और स्थानांगसूत्र की टीका में हिंसा आदि अति क्रूर कर्मो का 
आचरण करने के लिए दृढ़ निश्चय करने को रौद्र ध्यान कहा है-- 

ध्यानं दृढो&ध्यवसायः हिंसादयति क्रौय्यनिगतं रुद्रम्‌। 

हिंसा आदि अति क्रूर कर्मो का आचरण करने का जो दृढ़ निश्चय है, वह 
रीद्र ध्यान है। वह चार प्रकार का होता है--१. हिंसानुबन्धी, २. मृषानुबन्धी, 
३. स्तेनानुबन्धी और ४. संरक्षणानुबन्धी। 

कि उक्त चारों ध्यान अति क्रूर कर्मो में संलग्न व्यक्ति के होते हैं, साधु के 

नहीं। क्योंकि साधु क्रूर कर्मो का आचरण करने वाला नहीं होता। आवश्यकसूत्र में 
'पडिक्कमामि चउहिं झाणेहिं' का जो पाठ आया है, उससे साधु में रौद्र ध्यान का 
पदभाव सिद्ध नहीं होता: है। क्योंकि आर्त, रौद्र, धर्म और शुक्ल ध्यान में 
अविश्वास होने से साधु को अतिचार लगता है। उसकी निवृत्ति के लिए साधु 
उक्त पाठ का उच्चारण करके प्रतिक्रमण करता है। परन्तु उसमें चारों ध्यानों का 
भेदभाव होने से वह इनका प्रतिक्रमण करता है, ऐसी बात नहीं है। इस पाठ के 
अभिप्नाय को स्पष्ट करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 


प्रतिक्रमामि चतुर्भिध्यानैः करणपूतैरश्रद्धेयादिना प्रकरेणयोइतिचारः कृतः । 


साधु यह प्रतिज्ञा करता है कि आगम में कथित चार ध्यानों में अविश्वास 
होने से जो अतिचार लगा है, उससे में निवृत्त होता हूँ। 


हि पट प>++3->व 


जन अििसअिलसट पास फससए एन पएए... साघु में रौद्र ध्यान नहीं होता. ४०३ 


यहाँ टीकाकार ने आगम में उल्लिखित चार ध्यानों में अविश्वास रखने से 
लगने वाले अतिचार की निवृत्ति के लिए इनका प्रतिक्रमण करना कहा है, न कि 
साधु में इन ध्यानों का सद्भाव होने से। अतः साधु में रौद्र ध्यान का सद्भाव 
बताना नितान्त असत्य है। जैसे साधु में रौद्र ध्यान नहीं होता, उसी प्रकार उसमें 
कृष्णादि तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याएँ भी नहीं होतीं। तथापि यदि कोई व्यक्ति 
साम्प्रदायिक दुराग्रहवश प्रतिक्रमणसूत्र की टीका को न मानकर साधु में रौद्र 
ध्यानका सदभाव बताए, तो यह उसका मिथ्या आग्रह है। क्योंकि आगम में 
प्रमादी साधु के लिए प्रतिक्रमण करना आवश्यक कार्य बताया है। और 
प्रतिक्रंमण-सूत्र में साधु रौद्र ध्यान की तरह शुक्ल ध्यान का भी प्रतिक्रमण करता 
है। यदि प्रतिक्रमण करने से साधु में रौद्र ध्यान का सद्भाव माना जाए, तो आप 
प्रमादी साधु में शुक्ल ध्यान का सद्भाव क्‍यों नहीं मानते ? अतः जैसे प्रमादी 
साधु में शुक्ल ध्यान का सद्भाव न होने पर भी उसमें अविश्वास से जो अतिचार 
लगता है, उसकी निवृत्ति के लिए वह उसका प्रतिक्रमण करता है, उसी तरह रौद्र 
ध्यान में अविश्वास होने से, जो अतिचार लगता है, उसके निवारणार्थ साधु 
उसका प्रतिक्रमण करता है। 


प्रतिक्रमणसूत्र में जैसे चार ध्यान के प्रतिक्रमण का पाठ आया है, उसी 
तरह मिथ्यादर्शन शल्य के विषय में भी पाठ आया है--- 


पडिक्कयानि तीलिं चल्‍लेलिं-माया चलल्‍लेगणे, नियाण सललेएं 
मिच्छादंसण सललेणं/ 
--आवश्यकसूत्र 
साधु यह प्रतिज्ञा करता है कि मैं माया शल्य, निदान शल्य और 
मिथ्यादर्शन शल्य इन तीनों से निवृत्त होता हूँ। 


प्रस्तुत पाठ में साधु को मिथ्यादर्शन शल्य का भी प्रतिक्रमण करने को कहा 
है। परन्तु साधु में मिथ्यादर्शन शल्य नहीं होता। यदि रौद्र ध्यान का प्रतिक्रमण 
करने से उसमें रौद्र ध्यान का सद्भाव माना जाए, तो मिथ्यादर्शन शल्य को 
प्रतिक्रमण करने के कारण साधु में मिथ्यादर्शन शल्य का भी सद्भाव मानना 
होगा। परन्तु जैसे साधु में मिथ्यादर्शन शल्य नहीं होता, उसी तरह उसमें रौद्र 


ध्यान भी नहीं होता। किन्तु उनमें अविश्वास होने के कारण साधु उसका 
प्रतिक्रमण करता है। 


मलयगिरि टीका 


भ्रमविध्व॑सनकार प्रमविध्वंसन, पृष्ठ २४० पर प्रज्ञापना सूत्र के पद १8 
का पाठ लिखकर उसकी मलयगिरि टीका का प्रमाण देकर साधु में कृष्णादि तीन 
अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का सद्भाव बताते हैं। 


४०४ सद्धर्म मण्डनम्‌ 





मलयगिरि टीका में मनःपर्यायज्ञानी में कृष्ण लेश्या बताई है, परन्तु वह 
टीका भगवत्तीसूत्र, श. १, उ. २ के मूल पाठ एवं उसकी टीका के विरुद्ध है, 
इसलिए वह प्रामाणिक नहीं मानी जा सकती है। भगवती का मूल पाठ एवं 
उसकी टीका का प्रमाण देकर हम पहले ही स्पष्ट कर चुके हैं--प्रमादी, 
अप्रमादी, सरागी और वीतरागी चारों प्रकार के साधु कृष्णादि तीन अप्रशस्त 
भाव-लेश्याओं में नहीं होते। वहाँ टीकाकार ने स्पष्ट लिखा है-- 


कृष्णादिष हि अप्रशस्त भाव लेश्यायु संयतत्वं नास्ति। 


यह सर्वमान्य सिद्धान्त है कि टीका स्वतःप्रमाण नहीं होती। टीका की 
प्रामाणिकता आगम के मूल पाठ पर निर्भर है। अतः जो टीका मूल आगम से 
प्रतिकूल है, वह प्रामाणिक नहीं होती है। मलयगिरि की उक्त टीका भगवतीसूत्र 
के मूल पाठ एवं उसकी प्राचीन टीका से विरुद्ध है, इसलिए वह प्रमाण रूप नहीं 
मानी जा सकती | 


भ्रमविध्वंसनकार ने जो प्रज्ञापना का पाठ लिखा है, उसमें यह नहीं लिखा 
है कि मनःपर्यायज्ञानी में भाव-कृष्ण लेश्या होती है। वहाँ सामान्य रूप से कृष्ण 
लेश्या का होना लिखा है। अतः वह कृष्ण लेश्या द्रव्य रूप है, भाव रूप नहीं। 
क्योंकि भगवतीसूत्र में साधु में कृष्णादि तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का निषेध 
किया है। अतः प्रज्ञापनासूत्र में उसके विरुद्ध संयति में कृष्ण लेश्या का सद्भाव 
कैसे बताया जा सकता है? भगवती अंगसूत्र है और प्रज्ञापना उपांगसूत्र है। 
अगसूत्र स्वतःप्रमाण है और उपांग अंगों के आधार पर। अस्तु, प्रज्ञापना का 
प्रमाण देकर साधु में भाव-लेश्या का सद्भाव बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


उपसंहार 


कृष्णादि तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याओं में साधुत्व नहीं होता | तेज, पद्म 
और उक्ल--इन तीन प्रशस्त भाव-लेश्याओं में साधुत्व होता है। इन विशुद्ध 
भाव-लेश्याओं से युक्त, जो साधु संघ आदि की रक्षा के लिए वैक्रिय लब्धि का 
प्रयोग करता है, उसे आगम में भावितात्मा अणगार कहा है-- ह 
पे जहा नागए केड़ प्रिय आसिचम्मपायं गाहाए यच्छेज्जा, एवामेव 
उपगरे वि थावियप्प; आसिचम्पपाय हत्थकिच्चगएगं अप्पाणेण उड़के 
उप्पएज्जा 2? 


हन्ता उप्पएज्जा 
* * 305 --भगवतीसूत्र, ३, ५, १६१ 
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है भगवन्‌! जैसे कोई पुरुष तलवार और चर्म को धारण करके चलता है, 
उसी तरह भावितात्मा अणयार संघ आदि के कार्य के लिए असि-चर्म को धारण 
करके ऊपर आकाश में चल सकता है? 

हाँ, गौतम, चल सकता है। ह 

प्रस्तुत पाठ में संघ आदि के कार्य के लिए असि और चर्म को धारण करके 
ऊपर आकाश में चलने वाले साधु को “भावितात्मा अणगार” कहा है। इससे यह 
सिद्ध होता है कि संघ आदि की रक्षा के लिए परिस्थितिवश मूल एवं उत्तर गुण में 
दोष लगाने पर भी साधु में संयम के श्रेष्ठ गुण विद्यमान रहते हैं| इसलिए उसमें 
तीन विशुद्ध लेश्याओं का ही सदभाव होता है, अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का नहीं। 
अन्यथा असि और चर्म लेकर आकाश में गमन करने वाले साधु को आमम में 
भावितात्मा नहीं कहते। जिस साधक में प्रशस्त भाव-लेश्याएँ होती हैं, वही 
भावितात्मा हो सकता है, अप्रशस्त भाव-लेश्या वाला नहीं। 


भ्रमविध्वंसनकार ने भी भिक्खू जस-रसायन में लिखा है--- 


मूल गुण ने उत्तरगुण मांहिंए, दोष लगावे त्ते दुःखदाय ए, 
पडिसेवणा कुशील पिछाण ए। 

जघन्य दो सौ कोड़ ते जाण ए, नाहीं विरह ए थी ओछो नाहीं ए, .. 

ए पिण छट्ठे गुणठाणे कहिवाय ए, यां में चारित्र गुण सीरीकार ए, 
तिण सूँ वन्दवा जोग विचार ए। 


उक्त पंद्चों में भ्रमविध्वंसनकार ने यह स्पष्ट रूप से स्वीकार किया है कि 
प्रतिसेवन-कुशील मूल गुण और उत्तर गुण में दोष लगाता है, तथापि उसमें षष्ठम 
गुणस्थान और चारित्र के श्रेष्ठ गुण विद्यमान रहते हैं, इसलिए वह वन्दनीय 
समझा जाता है| 


इनके मतानुयायियों से पूछना चाहिए कि जब मूल गुण और उत्तर गुण में 
दोष लगाने वाले साधु में भी श्रेष्ठ गुणों का सद्भाव रहता है, तब उनमें कृष्णादि 
तीन अप्रशस्त भाव-लेश्याएँ कैसे हो सकती हैं? क्‍योंकि अप्रशस्त भाव- 
लेश्याओं में चारित्र के श्रेष्ठ गुण कदापि विद्यमान नहीं रहते। अतः साधु में चारित्र 
के श्रेष्ठ गुण एवं अशुभ भाव लेश्याओं का एक साथ सद्भाव होना असंभव है | 

तेज, पद्म और शुक्ल लेश्याओं में भी दोष का प्रतिसेवन होता है। इसलिए 
दोष के प्रतिसेवन का नाम लेकर साधु में अप्रशस्त भाव-लेश्याओं का सद्भाव . 
बताना बिल्कुल गलत है। वैमानिक देवों में तेज, पद्म और शुक्ल--ये तीन प्रशस्त 
लेश्याएँ ही मानी हैं और उन्हें आत्मारंभी, परारंभी और तदुभयारंभी कहा है। इस 
प्रकार जब आत्मारंभी, परारंभी एवं तदुभयारंभी वैमानिक देवों में तीन विशुद्ध भाव 
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लेश्याएँ मानते हैं, तब महाव्रतों के परिपालक मुनियों में दोष लगाने पर भी तीन 
प्रशस्त भाव-लेश्याएँ मानने में सन्‍्देह को अवकाश ही नहीं है। 


छः लेश्याओं के स्वरूप को समझाने के लिए आवश्यक टीका में निम्न 
दृष्टान्त दिया है-- 


'एक दिन ६ व्यक्तियों ने परिपक्व जामुन के फलों के बोझ से पृथ्वी की 
ओर झुकी हुई शाखाओं से युक्त जामुन के वृक्ष को देखा। वे परस्पर कहने लगे 
कि हम इस जामुन के फल खाएंगे। उनमें से एक व्यक्ति ने फल प्राप्त करने का 
उपाय बताते हुए कहा कि वृक्ष के ऊपर चढ़ने से गिरने का भय है, अतः इस वृक्ष 
को जड़ से काटकर इसके फल खा लें। दूसरे ने कहा कि इतने बड़े वृक्ष को काटने 
से क्या लाभ होगा? अतः इसकी शाखाओं को काटकर, उसमें लगे हुए फलों को 
खा लें। तीसरे ने कहा कि शाखाओं का छेदन करना भी उपयुक्त नहीं है, इसलिए 
उसकी प्रशाखाओं-टहनियों को तोड़कर फल खा लें। चतुर्थ ने कहा कि अच्छा 
यह है कि हम इसके गुच्छों को तोड़कर उसमें लगे हुए फलों को खाकर अपने मन 
को तृप्त कर लें। पाँचवें ने कहा कि गुच्छों को तोड़ने की क्या आवश्यकता है, 
इसके पके फलों को तोड़कर खा लें । छट्ठे ने कहा कि जब फल गिरे हुए पड़े हैं, तो 
उन्हें खा लें। तोड़ने की क्या आवश्यकता है ?' 


“इनमें प्रथम पुरुष, जो वृक्ष को जड़ से उन्मूलन करने की सलाह देता है, 
उसमें कृष्ण लेश्या के परिणाम हैं। जो बड़ी-बड़ी शाखाओं को छेदन करने का 
परामर्श देता है, वह द्वितीय नील लेश्या के परिणामों से युक्त है। प्रशाखाओं को 
काटने की बात कहने वाला तृतीय पुरुष कापोतलेशी है। गुच्छों को तोड़ने की 
योजना बताने वाला चतुर्थ व्यक्ति तेजोलेश्या से युक्त है। परिपक्व फलों को 
तोड़कर खाने की राय देने वाला पंचम पुरुष पद्मलेशी है। और स्वभावतः नीचे 
गिरे हुए फलों को खाकर सन्तोष करने का विचार अभिव्यक्त करने वाला षष्ठम 
पुरुष शुक्ल लेश्या वाला है।” 


इसमें बताया है--गरुच्छों को तोड़ने का परामर्श देने वाला तेजोलेशी, पके 
फल तोड़ने एवं नीचे गिरे हुए फलों को खाने की बात कहने वाले क्रमशः पद्म और 
शुक्ललेशी हैं। यद्यपि ये तीनों पुरुष आरंभ के दोष से निवृत्त नहीं हैं तथापि प्रथम 
के त्तीन व्यक्तियों की अपेक्षा बहुत ही अल्पारंभी है। अतः इन्हें तेज, पद्म एवं 
शुक्ललेशी कहा है। इसी तरह मूल और उत्तर गुण में दोष लगाने वाला साधु 
यद्यपि आरम्भ-दोष से मुक्त नहीं है, तथापि अब्रतियों की अपेक्षा से अति श्रेष्ठ 
एवं निर्मल चरित्र से सम्पन्न है, इसलिए उसमें विशुद्ध लेश्याएँ ही हैं। जैसे थोड़े- 
त्ते फलों को प्राप्त करने के लिए प्रथम के तीन व्यक्तियों ने वृक्ष की जड़, शाखा 
३ प्रशाखाओं को काटने की सलाह दी, उसी तरह जो व्यक्ति स्वल्प लाभ के 
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लिए महान्‌ आरंभ करता है, वह कृष्ण, नील एवं कापोत लेश्या वाला कहा गया 
है। परन्तु जो थोड़े-से फल को पाने के लिए महारंभ नहीं करता, वह अप्रशस्त 
भाव-लेश्याओं से युक्त नहीं है। साधु आरंभ का त्यागी, पंचमहाव्रत-धारी और 
विवेकसम्पन्न होता है, वह स्वल्प लाभ के लिए कदापि महारंभ नहीं करता, अतः 
उसमें अप्रशस्त भाव-लेश्याएँ नहीं होतीं । 

परन्तु उक्त दृष्टान्त से यह नहीं समझना चाहिए की तेज, पद्म और 
शुक्ल लेश्या वाले सब जीव आरम्भ करते ही हैं। जो साधु उत्कृष्ट परिणामों से 
युक्त है, वह बिलकुल आरंभ नहीं करता। शुक्ल लेश्या वाले पुरुष वीतरागी भी 
होते हैं। अतः उक्त दृष्टान्त में सामान्य श्रेणी के तेज, पद्म और शुक्ल लेश्या 
वाले व्यक्ति कहे गए हैं। अस्तु इस दृष्टान्त से सभी तेज, पद्म और शुक्ल 
लेश्या वाले जीवों को आरंभी नहीं समझना चाहिए। 


तेरापंथी साधु उक्त लेश्या के दृष्टान्त को चित्र के द्वारा दिखाकर लोगों 
को लेश्या का स्वरूप समझाते हैं। परन्तु जब साधु में लेश्या का प्रसंग आता है, 
तब वे उक्त दृष्टान्त के भावों को भूल जाते हैं और साधु में भी कृष्णादि तीन 
अप्रशस्त भाव लेश्याओं का कथंचित्‌ सद्भाव कहने लगते हैं। इतना ही नहीं, 
इससे भी एक कदम आगे बढ़कर पंचमहाव्रतधारी साधुओं को आश्रवों का 
आसेवन करने वाला कहने में भी संकोच नहीं करते। इसी तरह वे मरते हुए 
प्राणी की रक्षा करने, दुःखी पर दया करके उसे दान देने में अप्रशस्त भाव- 
लेश्याओं का सद्भाव बताकर एकान्त पाप कहते हैं। परन्तु उनका यह कथन 
आमम से सर्वथा विरुद्ध है। 


बुद्धिमान विचारकों को स्वयं सोचकर निर्णय करना चाहिए कि जब फल 
तोड़ने के परिणाम भी प्रशस्त और अप्रशस्त लेश्याओं से युक्त होते हैं, तब 
सद्भाव एवं निस्वार्थ बुद्धि से मरते हुए प्राणी की रक्षा करने एवं दुःखी के दुःख 
को दूर करने हेतु दान देने में अप्रशस्त लेश्याएँ कसे हो सकती हैं? अस्तु, 
गोशालक की रक्षा करते समय भगवान्‌ महावीर में अप्रशस्त भाव-लेश्याएँ 
बताकर उन्हें चूका कहना नितानत असत्य है। 
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वैयादृत्य-अधिकार 


अल 


प्रताड़न और सेवा 

शान्ति पहुँचाना शुभ कार्य है 
साघु और श्रावक का कल्प 
वैयावृत्य : तप है 

अपवाद : मार्ग है 

साधु को बचाना धर्म है 





प्रताड़न और सेवा 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २४१ पर उत्तराध्ययनसूत्र, अ. १२, 
गा. ३२ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

“अथ इहां हरिकेशी मुनि कह्मो--पूर्वे, हिंवडा अनें आगमिये काले म्हारो तो 
किंचित द्वेष नहीं। अने जे यक्षे ब्यावच कीधी ते माटे ए विप्र बालकों ने हण्या छै । 
ए पोतानी आशंका मेटवा अर्थ क्यो । जे छात्रां ने हण्या ते यक्ष ब्यावच करी, पिण 
म्हारो द्वेष नथी । ए छात्रां ने हण्या ते पक्षपात रूप ब्यावच कही छे । आज्ञा बाहिरे छै |” 

यक्ष ने मुनि का उपद्रव मिटाने के लिए, जो ब्राह्मण-कुमारों को प्रताड़ित 
किया, उसे मुनि का वैयावृत्य बताकर मुनि की वैयावृत्य को सावद्य बताना 
नितान्त असत्य है। क्योंकि मुनि की वैयावृत्य करने का कार्य एवं ब्राह्मण-कुमारों 
को प्रताड़ित करने का कार्य, दोनों एक नहीं, दो भिन्न कार्य हैं। जहाँ यक्ष के द्वारा 
ब्राह्मप-कुमारों को प्रताड़ित करने का उल्लेख है, वहाँ यह पाठ आया है-- 


इसिस्स वेयावडियड्याए जक्खा कुमारे विणिवारयति। 


ऋषि की वैयावृत्य करने के लिए यक्ष ब्राह्मण-कुमारों का निवारण करने 
लगा। 


प्रस्तुत पाठ में मुनि की वैयावृत्य के लिए ब्राह्मण-कुमारों को प्रताड़ित करना 
कहा है, परन्तु प्रताड़ित करने को मुनि की वैयावृत्य नहीं कहा है। इससे वैयावृत्य 
एवं प्रताड़न का कार्य एक नहीं, एक-दूसरे से भिन्न है । जैसे देवों ने भगवान्‌ महावीर 
को वंदन-नमस्कार करने के निमित्त जहाँ वैक्रिय समुद्घात किया, वहाँ 
वन्दनवत्तियाए पाठ आया है, और यहाँ वेयावडियट्डयाए यह पाठ आया है। जैसे 
वन्‍्दना किया जाने वाला वैक्रिय समुद्घात वन्दन स्वरूप नहीं, किन्तु उससे भिन्‍न 
है। उसी तरह वैयावृत्य के हेतु किया जाने वाला ब्राह्मण-कुमारों का प्रताड़न 
वैयावृत्य स्वरूप नहीं, बल्कि उससे भिन्‍न है । अतः जैसे वैक्रिय समुद्घात के सावद्य 
होने पर भी भगवान्‌ का वंदन सावद्य नहीं होता, उसी तरह ब्राह्मण-कुमारों को 
ताड़न करने का कार्य सावद्य होने पर भी मुनि का वैयावृत्य सावद्य नहीं होता।' 





१. इस विषय पर अनुकम्पा-अधिकार, पृष्ठ ३२८ पर विस्तार से लिख चुके हैं। 
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नाटक और भक्ति 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २४२ पर राजप्रश्नीयसूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“इहां सूर्याभ नाटक ने भक्ति कही छँ। ते भक्ति सावद्य छे | ते माटे भक्ति 
नी भगवन्ते आज्ञा न दीधी । 

राजप्रश्नीय का प्रमाण देकर आगमोक्त भक्ति को सावद्य बताना नितान्‍्त 
असत्य है। उक्त पाठ में भक्ति को नाटकस्वरूप नहीं, नाटक से भिन्‍न कहा है। 

यहाँ सू्याभ ने भगवान्‌ से भक्तिपूर्वक नाटक करने की आज्ञा मांगी, 
भक्ति-स्वरूप नाटक करने की नहीं। क्योंकि यहाँ भत्तिपुव्वर्ग शब्द आया है, 
भत्तिरूव्व॑ं नहीं। इसलिए नाटक को ही भक्तिरूप मानना आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है। 

वीतराग में परमानुराग रखने का नाम वीतराग की भक्ति है। और वेश-भूषा 
एवं भाषा आदि के द्वारा किसी श्रेष्ठ पुरुष के जीवन का अनुकरण करना नाटक 


है। इसलिए नाटक और भक्ति दोनों एक नहीं, दो भिन्‍न विषय हैं। अस्तु, इन 
दोनों को एक बताना नितानन्‍्त असत्य है।' 


प्‌, इस विषय पर अनुकम्पा-अधिकार, पृष्ठ ३२५ पर विस्तार से लिखा है। 
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शान्ति पहुँचाना शुभ कार्य है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २५४ पर साधु के अतिरिक्त दूसरे 
जीवों को साता पहुँचाने में एकान्त पाप सिद्ध करते हुए लिखते हैं-- 


“कोई कहे सर्व जीवां ने साता उपजायां तीर्थंकर गोत्र बांधे, इम कहे ते पिण 
झूठ छे। सूत्र में तो सर्व जीवां रो नाम चाल्यो नहीं ।” इसके अनन्तर ज्ञातासूत्र के 
पाठ एवं उसकी टीका की समालोचना करते हुए लिखते हैं---'इहां टीका में पिण 
गुर्वादिक साधु इज कद्मा। पिण गृहस्थ न कह्या। गृहस्थ नी ब्यावच करे, ते तो 
अट्टाइसमो अणाचार छै। पिण आज्ञा में नहीं, इत्यादि |” 


ज्ञातासूत्र में तीर्थंकर गोत्र बाँधने के बीस कारण बताए हैं। उनमें 
समाधि--चित्त में शान्ति उत्पन्न करना भी तीर्थंकर गोत्र बंधने का कारण कहा है। 
किसी व्यक्ति को समाधि--शान्ति पहुंचाना, इसके लिए आगम में किसी 
व्यक्ति-विशेष के नाम का उल्लेख नहीं किया है। ऐसी स्थिति में केवल साधु के 
चित्त में शान्ति उत्पन्न करना ही तीर्थंकर गोत्र बंधने का कारण है, अन्य प्राणियों 
को शान्ति देना नहीं, ऐसी कल्पना करना अप्रामाणिक एवं आगम-विरुद्ध है। 
उक्त पाठ की टीका से भी यह सिद्ध नहीं होता। 


समाधौ च गुर्वादीनां कार्य्यकारणद्वारेण चित्तस्वास्थ्योत्पादने सति 
निर्घतितवान्‌ | 


“+-जातासूत्र टीका 


गुरु आदि का कार्य करके उनके चित्त में शान्ति उत्पन्न करने से तीर्थंकर 
गोत्र वंधता है। 


यहाँ गुरु आदि से केवल साधु का ही ग्रहण बताना गलत है। क्योंकि माता- 
पिता, ज्येष्ठ बन्धु, चाचा एवं शिक्षक आदि भी गुरु कहलाते हैं। तथापि गुरु शब्द 
से उनका ग्रहण नहीं होकर, एकमात्र साधु का ही ग्रहण कैसे होगा? अतः उक्त 
टीका में गुरु शब्द से साधु के समान ही माता-पिता, ज्येष्ठ बन्धु आदि गुरुजन 
भी गृहीत हैं। और आदि शब्द से जो लोग गुरु से भिन्‍न हैं, उनका भी ग्रहण किया 
गया है। अतः इस टीका का मनमाना अर्थ करके साधु से भिन्‍न व्यक्ति को सुख- 
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शान्ति देने से धर्म-पुण्य का निषेध करना अनुचित है। इस टीका से साधु से 
भिन्‍न व्यक्ति को शान्ति देना भी तीर्थंकर योत्र बंधने का कारण सिद्ध होता है। 


इसी तरह गृहस्थ का वैयावृत्य करने को अट्डाइसवाँ अनाचार कहा है, 
उसका उदाहरण देकर साधु से भिन्‍न व्यक्ति को शान्ति पहुँचाने में एकान्त पाप 
कहना नितान्त असत्य है। गृहस्थ का वैयावृत्य करनां. साधु के लिए अनाचार है, 
परन्तु गृहस्थ के लिए गृहस्थ का वैयावृत्य करना अनाचार नहीं कहा है। यदि साधु 
से भिन्‍न को शान्ति देना, उसकी वैयावृत्य करना गृहस्थ के लिए भी अनाचार 
होता, तो माता-पिता की सेवा करने से उववाईसूत्र में स्वर्ग में जाना कैसे कहते ? 
अस्तु ज्ञातासूत्र का नाम लेकर साधु के अतिरिक्त अन्य व्यक्ति को सुख-शान्ति 
पहुँचाने एवं उसकी सेवा-शुश्रूषा करने में पुण्य नहीं मानना, आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है। 
सेवा करना पाप नहीं है 

भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २५७ पर सूत्रकृतांगश्रुत, स्कंध १, 
अ. ३, उ. ४ की ६-७ गाथा की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'अथ इहां कह्यो--साता दियां साता हुवे इम कहे ते आर्य मार्ग की अलगो 
कह्मो। समाधि मार्ग थी न्यारो कद्यो | जिणधर्म री हीलणा रो करणहार, अल्प सुख 
रे अर्थ घणा सुखां रो हारणहार, ए असत्य पक्ष अणछाड़वे करी मोक्ष नथी। 
लोहवाणियां नी परे घणो झूरसी | साता दियां साता परूपे तिण में एतला अवगुण 
कह्मा। सावद्य साता में धर्म किम कहिए ? तेहथी तीर्थंकर गोत्र किम बंधे ?' 

सूत्रकृतांगसूत्र की उक्त गाथाओं का नाम लेकर साधु से भिन्‍न व्यक्ति को 
साता देने में धर्म-पुण्य का निषेध करना सत्य को अस्वीकार करना है। उक्त 
गाथाओं में शाक्य आदि के मत का खण्डन किया है, परन्तु साधु से भिन्‍न व्यक्ति 
को साता देने का निषेध नहीं किया है । 

इहमेगे छउ भासंति, सातं सातेण विज्जती। 
जे तत्थ आरियं यरें, परपं चे समाहिए (यँ/// 
या ए य॑ अवयन्नंता, अप्पेणं लुग्पह्मा बहुं। 
एतस्स (उ) अग्रोक्साएं. अओ ह्ारिव ज़रह।/ 
--सूत्रकृतांग, १, ३, ४, ६८४ 
मतान्तरं निराकर्तु पूर्व पक्षयितुमाह-इहैति मोक्षगमन विचार प्रस्तावे 
एके शाक्यादयः स्वयूथ्या: वा लोचादिनोपतप्ता: तु शब्दः पूर्व स्मात्‌ 
शीतोदकादि-परिभोगाद्विशेषमाह-भाषंते द्रुवते मन्‍्यन्ते वा क्वचित्पाठः | 
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कि तदित्याह---सातं सुखं सातेनैव विद्यते, भवतीति।' तथा च वक्तारौ 
भवन्ति-- 
सर्वाणि सत्वानि सुखेरतानि, सर्वाणि दुःखा च समुद्विजन्ते । 
तस्मात्‌ सुखार्थी सुखमेव दद्यात्‌, सुख प्रदात्ता लभते सुखानि | | 
युक्तिरप्येवमेवस्थिता, यतः कारणानुरूप॑ कार्य्यमुत्पद्यते तद्यथा 
शालिबीजाच्छाल्यंकुरोज्जायते न यवांकुर इत्येवमिहत्यात्सुखान्मुक्ति- 
सुखमुपजायते न तु लोचादिरूपात्‌ दुःखादिति। तथाह्यागमो&प्येवमेव 
व्यवस्थितः--- 
मणुण्णं भोयणं भोच्चा, मणुण्णं सयणा$5सर्ण | 
मणुण्णं सि अगारंसि, मणुण्णं झायए मुणी || 
मृद्दीशय्या प्रातरुत्थायपेया, भक्त मध्ये पानकं चापराण्हे | 
द्राक्षाखण्डं शर्कराचार्द्धरात्री, मोक्षश्चान्ते शाक्यपुत्रेण दृष्टः ।। 


इत्यतो मनोज्ञाहार विहारादेब्चित्त स्वास्थ्यमुत्पद्यते चित्त समाधे च 
मुक्‍त्य वाप्तिः। अतः स्थितमेवैतत्‌ सुखेनैव सुखावाप्तिः। न पुनः 
कदाचनापि लोचादिना कायक्लेशेन सुखावाप्तिरितिस्थितम्‌। इत्येवं 
व्यामूढ़गतयो केचन्‌ शाक्यादयस्तत्र तस्मिन्‌ मोक्ष विचार प्रस्तावे 
समुपस्थिते आराद्यातः सर्व हेय धर्मेभ्यः इत्यार्यों मार्गों जैनेन्द्र शासन 
प्रतिपादितो मोक्षमार्गस्तं ये परिहरंति तथा च परम समाधि ज्ञान-दर्शन- 
चारित्रात्मकं ये त्यजन्ति तेउज्ञाः संसारान्तरवर्तिनः सदा भवन्ति | एनमार्य्य 
., मार्ग जैनेन्द्र प्रवचन सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र मोक्षमार्ग प्रतिपादकक “सुख 
सुखेनैव विद्यते” इत्यादि मोहेन मोहिता अवमन्यमानाः परिहरन्तः अल्पेन 
वैषयिकेण सुखेन मा बहु परमार्थसुखं मोक्षसुखं मोक्षख्यं लुम्पथ, विध्वंसथ | 
तथाहि मनोज्ञाहारदिनाकामोद्रेकः | तदुद्रेकाच्च चित्तास्वास्थ्यं न पुनः 
समाधिरिति । अपि च एतस्यासत्‌ पक्षाभ्युपगमस्यमोक्षेष्परित्यागे सति 
'अयो हारिव्व जूरइ” आत्मानं यूयं कदर्थयथ केवल यथासौ अयसो- 
लोहस्याहर्ता अपान्तराले रूप्यादिलाभे सत्यपि दूरमानीतमिति कृत्वा 
नोज्ितवान्‌ पश्चात्‌ स्वस्थानावाप्तावल्पलाभे सति जूरितवान्‌ पश्चात्तापं 
कृतवान्‌ एवं भवन्तो5पि जूरयिष्यन्तीति | 

..भतान्तर का खण्डन करने के लिए छट्ठी गाथा में अन्य मतावलम्बियों की 
जोर से पूर्वपक्ष स्थापित किया गया है। वह इस प्रकार है--मोक्षप्राप्ति के विषय 
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में शाक्यादि एवं केशलुंचन से पीड़ित कुछ स्व-यूथिक भी यह कहते हैं कि सुख 

की प्राप्ति सुख से होती है। इन लोगों ने स्वमत को परिपुष्ट करने के लिए यह 

सिद्धान्त बनाया है--सभी जीव सुख में अनुरक्‍्त हैं और सब लोग दुःख से 

उद्विग्न होते हैं। इसलिए सुख के इच्छुक पुरुष को सुख देना चाहिए। क्योंकि सुख 
देने वाला सुख पाता है।” इस विषय में ये लोग यह तर्क देते हैं कि सभी कार्य 
अपने कारण के अनुरूप उत्पन्न होते हैं। शालि के बीज से शालि--चावल का 
अंकुर उत्पन्न होता है, यव--जौ का नहीं। इसी तरह इस लोक में सुख भोगने से 
ही परलोक में सुख मिलता है। परन्तु केवल केशलुंचनादि दुःख भोगने से नहीं। 
इनके आगम में यही लिखा है---'साधु को मनोज्ञ आहार खाकर मनोज्ञ घर में 
मनोज्ञ शय्या पर मनोज्ञ वस्तु का ध्यान करना चाहिए। कोमल शय्या पर शयन 
करना, सूर्योदय होते ही दूध आदि पौष्टिक पदार्थ का पान करना, दोपहर में 
स्वादिष्ट भात आदि का भोजन करना, दोपहर के बाद शर्बत आदि पीना और 
अर्द्ध रात्रि को द्राक्षा-शक्कर आदि मधुर पदार्थ खाना। शाक्य पुत्र का यह 
विश्वास है कि इन कार्यों के करने से अन्त में मोक्ष मिलता है। संक्षेप में इनका 
सिद्धान्त यह है कि मनोज्ञ आहार-विहार से चित्त में समाधि उत्पन्न होती है और 
चित्त में समाधि उत्पन्न होने से मोक्ष-सुख मिलता है। अतः यह सिद्ध हुआ कि 
सुख से ही सुख मिलता है, केशलुंचनादि रूप दुःख भोगने से नहीं । 


इस प्रकार के सिद्धान्त को मानने वाले शाक्यादि साधु सभी हेय धर्म से 
पृथक्‌ रहने वाले जिन-प्रतिपादित आर्य धर्म का परित्याग करके ज्ञान, दर्शन 
और चारित्र रूप मोक्ष-मार्ग को छोड़ देते हैं। वे ज्ञानरहित हैं और चिरकाल तक 
संसार-चक्र में परिभ्रमण करते रहते हैं। उन पर कृपा करके आगमकार उन्हें 
उपदेश देते हैं--'सुख से ही सुख मिलता है---इस मिथ्या सिद्धान्त का आश्रय 
लेकर तुम मोहवश सम्यग्दर्शन, ज्ञान एवं चारित्ररूप मोक्षधर्म के प्रतिपादक 
जैनागम को छोड़ रहे हो। तुम तुच्छ विषय-सुख के लोभ में पड़कर मोक्ष रूप 
वास्तविक सुख को मत छोड़ो | मनोज्ञ आहार आदि खाने से काम की वृद्धि होती 
है और काम-वासना के प्रवल होने पर चित्त में शान्ति नहीं रहती। इस प्रकार 
चित्त में समाधि उत्पन्न होना एकान्त असंभव है। अतः असत्पक्ष का आश्रय लेकर 
अपने को खराब कर रहे हो। जैसे कोई वणिक्‌ पुत्र दूर से लोहा लिए हुए आता 
था, उसे रास्ते में चाँदी मिली, पर उसने सोचा कि मैं दूर से इस लोहे को लिए हुए 
आ रहा हूँ, अतः इसे छोड़कर चांदी कैसे लूँ। इस प्रकार आगे रास्ते में सोना भी 
मिला, उसे भी नहीं लिया। पीछे अपने स्वस्थान पर पहुँचने पर उसे सोने-चाँदी 
की अपेक्षा लोहे का बहुत कम मूल्य मिला, तब वह पछताने लगा। इसी तरह तुम्हें 
भी पीछे पछताना पड़ेगा। 


यहाँ जो लोग विषय-सुख से मोक्ष मिलता है, यह सिद्धान्त बनाकर 
जिनेन्द्र-प्रवचन का त्याग करते हैं, उनके सिद्धांत का खण्डन करने के लिए कहा 
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है--'विषय-सुख भोगने से मोक्ष की आशा रखना मिथ्या है। विषय-सुख का 
त्याग करके जिन-धर्म को स्वीकार करना ही मोक्ष का साधन है।” परन्तु यह नहीं 
कहा है कि किसी को साता देना सावद्य है या किसी को साता पहुँचाने से धर्म या 
पुण्य नहीं होता। इसलिए उक्त गाथा का नाम लेकर साधु से भिन्‍न व्यक्ति को 
सुख-शान्ति देने में पाप बताना नितान्त असत्य है। 


यदि कोई व्यक्ति दुराग्रहवश उक्त गाथाओं का यही अर्थ करे कि साता 
देने से लोह-वणिकवत्‌ पश्चात्ताप करना पड़ता है या आर्य-मार्ग से दूर रहना 
पड़ता है, तो फिर उनके मत से साधु को साता देने में भी पाप होगा। यदि यह 
कहें कि साधु से भिन्‍न व्यक्ति को साता देने वाला लोह-वणिक की तरह 
पश्चात्ताप करता है। परन्तु यह कथन मिथ्या है। क्योंकि प्रस्तुत गाथा का अर्थ 
यह है कि साधु या गृहस्थ जो व्यक्ति यह मानता है--/विषय-सुख का सेवन 
करने से मोक्ष मिलता है, उस अधम-श्रद्धा रखने वाले को लोह-वणिकवत्‌ 
पश्चात्ताप करना पड़ता है।” परन्तु अनुकम्पा करके किसी दीन-हीन प्राणी के 
दुःख को मिटाने वाले का यहाँ उल्लेख नहीं किया है। अतः उक्त गाथा का नाम 
लेकर दीन-हीन जीवों पर दया करके उन्हें साता देने वाले दयालु व्यक्ति को 
एकान्त पापी कहना सर्वथा गलत है। 


ड उाटयाएए शान्ति पहुँचाना शुभ कार्य है. ४१७ 


साधु और श्रावक का कल्प 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २५७ पर लिखते हैं-- 


“दशवैकालिक, अ. ३ गृहस्थ नी साता पूछयां सोलमों अणाचार लागतो 
कह्यो। तथा गृहस्थ नी ब्यावच कीधां अट्ठाइसमो अनाचार कह्मो। तथा निशीथ, 
उ. १३ गृहस्थ नी रक्षा निमित्ते भूतीकर्म कियां प्रायश्चित्त कह्यो, तो गृहस्थनी 
सावद्य साता वांछयां तीर्थकर गोत्र किम बन्धे ?' . 


यदि साधु गृहस्थ की साता पूछे या उसकी सेवा करे तो साधु को अनाचार 
लगता है, परन्तु गृहस्थ गृहस्थ की साता पूछे या उसकी सेवा करे तो उसके लिए 
आगम में अनाचार नहीं कहा है। क्योंकि आगम में अनाचारों का वर्णन करते हुए 
स्पष्ट लिखा है-- 


संजने छुल्टि अप्पाणं; विप्पयुकक्राण ताइपं/ 
तेमियेय. यणाइननें निर्मशण . यहेप्रिणं। / 
--दशवैकालिकसूत्र, ३, १ 


अपनी आत्मा को संयम में स्थिर रखने वाले और बाह्य-अभ्यन्तर परिग्रह 
से मुक्त तथा स्व-आत्मा के रक्षक, निर्ग्रन्थ महर्षियों के लिए ये अनाचार आचरण 
करने योग्य नहीं हैं। 

इस गाथा में स्पष्ट लिखा है कि आगे कहे जाने वाले बावन अनाचार 
श्रमण-निर्ग्रन्थों के लिए हैं, गृहस्थ के लिए नहीं। अतः गृहस्थ के द्वारा गृहस्थ 
की साता पूछना, वैयावृत्य करना दशवैकालिकसूत्र के अनुसार एकान्त पाप 
नहीं है। 

यदि कोई यह तर्क करे कि जब गृहस्थ की साता पूछने एवं वैयावृत्य करने 
से साधु को अनाचार लगता है, तब श्रावक को उस कार्य के करने में पाप क्यों 
नहीं लगेगा ? इसके लिए उन्हें यह समझना चाहिए कि साधु और श्रावक का 
कल्प एक नहीं, भिन्न-भिन्न है | 

उक्त कार्य साधु के कल्प के विरुद्ध होने के कारण साधु के लिए अनाचार 
है, परन्तु गृहस्थ कल्प के अनुसार होने से गृहस्थ के लिए अनाचार एवं पाप रूप 
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नहीं है। जैसे अपने सांभोगिक साधु के अतिरिक्त अन्य व्यक्तियों को उत्सर्ग मार्ग 
में आहार-पानी देना साधु के लिए प्रायश्चित्त का कारण बताया है, परन्तु श्रावक 
के लिए नहीं | वैसे श्रावक के लिए अपने आश्रित पशु-नौकर आदि को आहार- 
पानी नहीं देने से उसके प्रथम व्रत में अतिचार लगना कहा है। उसी तरह साधु 
गृहस्थ की साता पूछता है, वैयावृत्य करता है, तो उसको अनाचार लगता है। 
परन्तु श्रावक को उक्त कार्य करने से पाप नहीं लगता । यदि कोई व्यक्ति उक्त 
कार्य को श्रावक के लिए भी अनाचार कहे, तो उनके मत से अपने आश्रित पशु 
एवं नौकर आदि को आहार-पानी देना भी श्रावक के लिए प्रायश्चित्त का कारण 
होना चाहिए। परन्तु आगम में ऐसा नहीं कहा है। वहाँ तो स्पष्ट लिखा है कि यदि 
श्रावक अपने अधीनस्थ व्यक्तियों को आहार-पानी न दे, तो उसके प्रथम व्रत में 
अतिचार लगता है, उसे प्रायश्चित्त आता है। 


दशवैकालिक सूत्र में उद्दधिष्ट आहार लेना साधु के लिए प्रथम अनाचार 
कहा है। इसलिए जो साधु उद्दिष्ट आहार लेता है, उसे प्रायश्चित्त आता है। 
परन्तु प्रथथ और अन्तिम तीर्थंकर के साधुओं को छोड़कर शेष बाईस तीर्थकरों 
के साधु यदि उद्दिष्ट आहार लें, तो उन्हें अनाचार नहीं लगता। क्योंकि उद्दिष्ट 
आहार लेना उनके कल्प के विरुद्ध नहीं है। अतः जैसे प्रथम और अन्तिम 
तीर्थकर के साधुओं के लिए उद्दिष्ट आहार लेने का कल्प नहीं होने से अनाचार है 
और इनके अतिरिक्त बाईस तीर्थंकरों के साधुओं के लिए उद्दिष्ट आहार लेना 
कल्प में होने से आचार है, अनाचार नहीं। उसी तरह साधु के लिए गृहस्थ की 
पाता पूछना, वैयावृत्य करना, कल्प नहीं होने से अनाचार है, परन्तु श्रावक का 
कल्प होने से यह कार्य उसके लिए अनाचार एवं पाप का कारण नहीं है। 


भगवान्‌ महावीर के साधु भगवान्‌ पार्श्वनाथ के साधु को आहार-पानी नहीं 
देते, यदि उत्सर्ग मार्ग में दें तो प्रायश्चित्त आता है, क्योंकि यह उनका कल्प नहीं 
कि! श्रावक पाश्वनाथ भगवान्‌ के साधु-साध्वियों को आहार-पानी दें, तो 
उन्हें प्रायश्चित्त नहीं आता। उन्हें इस कार्य से पाप नहीं, धर्म एवं निर्जरा होती है। 
इसलिए जो कार्य साधु के लिए अनाचार है, वह गृहस्थ के लिए भी अनाचार है, 
यह कल्पना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 

निशीथसूत्र, उ. १३ में साधु को जीव-रक्षा करने का निषेध नहीं किया है, 
किन्तु भूतिकर्म करने का निषेध किया है। इसलिए यदि साधु भूतिकर्म करता है, 
तो उसे अवश्य ही प्रायश्चित्त आता है, परन्तु यदि वह भूतिकर्म न करके अपने 
उल्प के अनुसार प्राणियों की रक्षा एवं दया करता है, तो उसे प्रायश्चित्त नहीं 


उगता।' 


साधु और आवक का बलल्प. ४१६ 


अतः दशवैकालिक एवं निशीथ का नाम लेकर गृहस्थ के द्वारा गृहस्थ की 
सुख-साता पूछने एवं वैयावृत्य करने तथा मरते हुए जीवों की प्राण-रक्षा करने में 
श्रावक को अनाचार एवं एकान्त पाप लगने की प्ररूपणा करना आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है।' 


१. पा के सम्बन्ध में अनुकम्पा-अधिकार में पृष्ठ ३०१ पर विस्तार से लिखा 
] 
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वैयावृत्य : तप है 


श्रावक के द्वारा श्रावक की साता पूछना वैयावृत्य करना उसके लिए 
अनाचार नहीं है, यह ज्ञात हुआ। परन्तु क्या आगम में श्रावक के लिए श्रावक का 
वैयावृत्य करने का विधान है ? यदि है तो बताएँ। 

उववाईसूत्र में श्रावक को श्रावक का वैयावृत्य करने का विधान है-- 

से कि त॑ वेयावच्चे ? 

दसविहे पण्णत्ते तं जहा---आयरिय वेयावन्वे; उबज्ञ्ञाय वेयावच्चे, 
प्रेह वेयाकच्चे, ग्रिलाण वेयावचन्चे, तवास्सि वेयावच्चे, थेर वेयावच्चे, 
पाहम्गिय वेयावच्चे, कुल वेयावच्चे; गण वेयावच्चे, संघ वेयावच्चे / 

--उववाईसूत्र 

वैयावृत्य कितने प्रकार की है? 

वह दस प्रकार की है--१. आचार्य, २. उपाध्याय, ३. नवदीक्षित शिष्य, 
४. रोगी, ५. तपस्वी, ६. स्थविर, ७. साधर्मिक, ८. गण, ६. कुल एवं १०. संघ 
की वैयावृत्य करना । 

इनमें साधर्मिक की वैयावृत्य करना भी कहा है। अतः श्रावक के द्वारा 
श्रावक का वैयादृत्य करना साधर्मिक वैयावृत्य है। क्योंकि जैसे लिंग और प्रवचन 
सर है 
+ द्वारा साधु का साधर्मिक साधु होता है, उसी तरह प्रवचन के द्वारा श्रावक का 
साधर्मिक श्रावक भी होता है। 


. यवहारसूत्र के द्वितीय उद्देश्य के भाष्य की गाथा एवं उसकी टीका में श्रावक 
के प्रवचन के द्वारा साधर्मिक कहा है । हम दान-अधिकार के पृष्ठ २२० पर उक्त 
भाष्य की गाथा एवं उसकी टीका का प्रमाण देकर यह सिद्ध कर चुके हैं कि श्रावक 
आवक का साधर्मिक होता है। अस्तु, प्रस्तुत सूत्र में श्रावक को आपने साधर्मिक 
आवक की वैयावृत्य करने का स्पष्ट विधान किया है। इसलिए श्रावक के द्वारा 
श्रावक का वैयावृत्य करना पाप नहीं, धर्म एवं उसका आचार-कल्प है। 


उक्त पाठ में संघ के वैयावृत्य का भी उल्लेख है। संघ का अर्थ 
>साघु-साध्वी, श्रावक-श्राविका का समूह) इसलिए श्रावक के संघ में 


प्लस मानतासा टक्ा तप रा हरत वेयावृत्य : तप है. ४२१ 


अन्तर्भूत होने के कारण साधु की तरह वैयावृत्य करना भी संघ-वैयावृत्य गिना 
गया है। श्रावक के द्वारा श्रावक की सेवा-शुश्रूषा करना भी देश से संघ- 
वैयावृत्य है। इसलिए वह धर्म का कारण है, पाप का नहीं। 


यदि कोई यह तर्क करे कि साधु के द्वादश विध तप के भेद में वैयावृत्य 
को गिना है, इसलिए उववाईसूत्रोक्त दशविध वैयावृत्य साधु का ही है, श्रावक 
का कैसे हो सकता है? यह तर्क युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि श्रावक के तप का 
वर्णन कहीं अलग नहीं करके साधुओं के साथ ही किया है। इसका कारण यह 
है कि तप के सम्बन्ध में साधु और श्रावक के तप में कोई अन्तर नहीं है। 
इसलिए द्वादश विध तप साधु की तरह श्रावक के लिए भी है। इस विषय में 
भ्रमविध्वंसनकार का भी मतभेद नहीं है, क्योंकि उनके आद्य गुरु आचार्यश्री 
भीखणजी ने भी लिखा है-- 
साधां रे बारे भेद तपस्या करतां, ज्यां-ज्यां निरवद्य जोग संघायजी। 
तिहां-तिहां संवर होय तपस्या रे लारे, तिण सूं पुण्य लगता मिट जायजी ।। 
इण तप मांहिलो तप आवक करता, कटे अशुभ जोग संघायजी। 
जब व्रत संवर हुवे तपस्या रे लारे, लागता पाप मिट जाय जी।। 
-जनंव सद्भाव पदार्थ निर्णय, ४७-४८ 
प्रस्तुत पद्यों में आचार्यश्री भीखणजी ने भी साधु की तरह श्रावक का भी 
द्वादशविध तप स्वीकार किया है। अतः इस तप में प्रयुक्त वैयावृत्य भी श्रावक का 
तप सिद्ध होता है। पूर्वोक्त दशविध वैयावृत्य को श्रावक के लिए स्वीकार न करना 
मात्र साम्प्रदायिक दुराग्रह मात्र है। 


गुणानुवाद का फल 

यह स्पष्ट हो चुका है कि आगमोक्‍्त दशविध वैयाबृत्य करना श्रावक का भी 
कर्तव्य है। अतः उसमें पाप एवं प्रायश्चित्त कैसे हो सकता है? आगम में श्रावक 
के द्वारा श्रावक का वैयावृत्य करना धर्म कहा है, पाप नहीं | स्थानांगसूत्र में लिखा 
है कि श्रावक के अवर्ण बोलने से जीव दुर्लभबोधी और वर्ण बोलने से सुलभबोधी 
होता है-- े 

फंवालिं ठणेंहें जीवा दुल्लथकोधियत्तए कम्य॑ पकरेंडि वें 

जहा---अरहंच्ाणं अवन्नं वदयाणे; अरहंत पन्‍नच्स्य धम्यस्स अब 
वदयाणे; आयरिय-उदज्ञ्यायाणं अवन्नं वदयाणे, चाउकण्णस्सल्यधस्प 
अवन्नं वदमाणे; विवकक तव-बंपचेराणं अवन्नं वदमाणे / एंवीलिं ठाणेहिं 
जीवा चुलभवोधियत्ताए कम्य॑ पकरेंति--अरहताणं बन्‍नें"वदयाणे, जाव 
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विवक्‍क तव-बंभचेरणं वरन्‍नें वदमाणे / | 
--स्थानांगसूत्र, ५, २, ४२६ 
जीव निम्नोक्त पाँचों स्थानों में दुर्लभबोधी होने के कारण कर्म का बंध 
करता है--१. अरिहन्त, २. अरिहन्त प्रणीत धर्म, ३. आचार्य-उपाध्याय, 
४. चतुर्विध संघ, ५. परिपक्व तप एवं ब्रह्मचर्य, इन सबका अवर्ण बोलने 
से। इसी तरह उक्त पाँचों का वर्ण बोलने से जीव सुलभबोघित्व को प्राप्त 
करता है। 
प्रस्तुत पाठ में संघ का अवर्ण बोलने से दुर्लभबोधी कर्म एवं संघ का वर्ण 
बोलने से सुलभबोधी कर्म का बंध होना कहा है। श्रावक-श्राविका भी चतुर्विध 
संघ के अंग हैं। अतः उनका अवर्ण बोलना अवश्य ही दुर्लभबोधी कर्मबन्ध का हेतु 
है और उनका वर्ण बोलना सुलभबोधित्व का। इस तरह जब श्रावक-श्राविका 
द्वारा वर्ण--गुणानुवाद करने मात्र से जीव सुलभबोधी कर्म बांधता है, तब यदि 
कोई श्रावक उन्हें अन्न आदि के द्वारा धार्मिक सहयोग देने रूप वैयावृत्य करे, तो 
उसे उससे पापबन्ध कैसे होगा? उसे उस कार्य से वर्ण--गुणानुवाद करने की 
अपेक्षा अधिक धर्म ही होगा, पाप नहीं। अतः श्रावक के द्वारा श्रावक का वैयावृत्य 
करने को एकान्त पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


सेवा का फल 
भगवतीसूत्र में स्पष्ट शब्दों में लिखा है कि सनत्कुमार देवेन्द्र श्रावकों के 


केवल हित, सुख, पथ्य यावत्‌ निःश्रेयस की अभिलाषा करने से भवसिद्धि से 
लेकर चरमशरीरी हो गया-- 


सर्णूक॒मारे देविंदे देवराया बहुणं समणाणं, बहुणं समणीण; बहुणं 
प्रावयाण, बहुणं स्रावियाणं हिय-कामए, सुह-कायए, पत्थ-कामए 
अपुकम्पिए. निस्सेयसिए, हिय-सुह-निस्सेयय्र-कामए से तेणड्ले णे, 
ग्रेयया/ स्णंकृयारेणं भ्रवाषिद्धिए णो अचश्मि 


--भगवत्तीयूत्र, ३, १, १४० 


हे मौतम! सनत्कुमार देवेन्द्र बहुत-से साधु, साध्वी, श्रावक एवं 


ः दे] आविकाओं के हित, सुख, पथ्य, अनुकम्पा एवं मोक्ष की कामना करते हैं 
| 


इसलिए वह भवसिद्धि से लेकर यावत्‌ चरम है।* 


बम मा 

). प्रस्तुत पाठ में प्रयुक्त हित, सुख और पथ्य का टीकाकार ने क्रमशः सुख- 
साधक वस्तु, सुख और दु:ख से न्राण-रक्षा रूप अर्थ किया है। उसका दान- 
अधिकार, पृष्ठ १६६ पर विस्तृत विवेचन किया है। 


सर 
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प्रस्तुत पाठ में श्रावक-श्राविकाओं के हित, सुख आदि की इच्छा करने 
मात्र से देवेन्द्र को भवसिद्धि से लेकर चरमशरीरी होना कहा है। ऐसी स्थिति में 
यदि कोई श्रावक प्रत्यक्ष रूप से श्रावक-श्राविकाओं के हित, सुख आदि की 
कामना करते हुए उनके धर्मकार्य में सहयोग देने रूप वैयावृत्य करे, तो उसे पाप 
कैसे होगा ? उसे तो देवेन्द्र से भी अधिक धर्म होगा। अतः श्रावक के द्वारा श्रावक 
का वैयावृत्य करने में पाप कहना नितान्‍्त असत्य है| 


४२४ त्द्धर्म मण्डनम्‌ 


| 





अपवाद : मार्ग है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २६२ पर आचार्यश्री भीखणजी के 
वार्तिक का प्रमाण देते हुए लिखते हैं-- 

'ते कहे छै, पड़िमाधारी साधु अग्निमांहि बलतां ने बांहि पकड़ने बाहिर 
काढ़े। अथवा सिंहादिक पकड़तां ने झाल राखे। तथा हर कोई साधु-साध्वी 
जिनकल्पी, स्थविरकल्पी त्यां ने बांहि पकड़ने बाहिर काढ़े इत्यादिक कार्य करीने 
साता उपजावे, अथवा जीवां ने बचावे। अथवा ऊंचा थी पड़तां ने झाल बचावे, 
अथवा आखड़ पड़तां ने झाल बचावे। अथवा ऊँचा थी पड़तां ने बैठो करे । अथवा 
आखड़ पड़तां ने बैठो करे । तिण गृहस्थ ने भगवान्‌ अरिहन्त री पिण आज्ञा नहीं। 
अनन्ता साधु-साध्वी गये काले हुवा, त्यांरी पिण आज्ञा नहीं। जिण साधु ने 
बचायो तिण री पिण आज्ञा नहीं इत्यादि ।' इनके कहने का तात्पर्य यह है---यदि 
मरणान्त कष्ट की अवस्था में भी पड़े हुए साधु की गृहस्थ रक्षा करे, तो उसे 
एकान्त पाप होता है। 


मरणान्त कष्ट में पड़े हुए साधु की रक्षा करने से गृहस्थ को एकान्त पाप 
होता है, क्योंकि भगवान्‌ ने इसकी आज्ञा नहीं दी है, ऐसा कहना आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है। व्यवहारसूत्र में स्थविरकल्पी साधु-साध्वी को सर्प के काटने पर गृहस्थ 
से झाड़ा दिलाने की स्पष्ट आज्ञा दी है-- 


नियंध॑ च गं राओ वा वियालेवा दीहपीडे लूसेज्जा इत्थी पुरिसिस्स 
पपज्जेज्जा, पुरियो वा इत्थिए पमज्जेज्जा। एवं से विक्कति परिहारं च नो 
प़उणति, एस कप्पे थेरकाप्पियाण, एवं से नो कंपाति एवं से नो विद्लति 
परिहरं च पाउणति, एस कप्पे जिण काप्पियाणं। 

--व्यवहारसूत्र, ५, २१ 

सम्प्रति सूत्र व्याख्या क्रियते---निर्ग्नन्थं च शब्वान्निग्ग्रन्थी च रात्रो वा 
विकाले वा दीर्घ पृष्ठः सर्पो लूषयेत्‌ दंशेत्‌। तत्र स्त्री वा पुरुषस्य हस्तेन त॑ 
विषमपमार्जयेत्‌ । पुरुषो वा स्त्रियाः हस्तेन एवं से तस्य स्थविरकल्पिकस्य 
कल्प्ते। स्थविरकल्प््य अपवाद वहुलत्वातू। एवं चामुना 


32072 मक5 प्लान विन पा स्मम्ल्ल्म्श्5 अपवाद मार्ग है. ४२४ 


प्रकारेणापवादसेवमानस्य से तस्य तिष्ठति पर्य्यायः। न स्थविर 
कल्पात्परिभ्रश्यति येन छेदादयः प्रायश्चित्त विशेषास्तस्य न सन्ति। 
परिहारं च तपो न प्राप्नोति कारणे न यतनया प्रवृत्ते:। एब कल्पः 
स्थविरकल्पिकानाम्‌। एवममुना प्रकारेण सपक्षेण विपक्षेण वा वैयावृत्य 
करायणं 'से” ततस्य जिनकल्पिकस्य॒ न कल्पते केवलोत्सर्ग 
प्रवृत्तत्वात्तस्येति भावः। एवमपवाद सेवनेन 'से” तस्य जिनकल्पिकस्य 
जिनकल्प पर्य्यायो न तिष्ठति जिनकल्पात्‌ पततीत्यर्थ: | परिहारं च तपो 
विशेष॑ परिमालयति एष कल्पो जिनकल्पिकानाम्‌ 


साधु-साध्वी को रात्रि या विकाल के समय यदि सर्प काट ले, तो स्त्री- 
साध्वी गृहस्थ पुरुष के हाथ से और पुरुष-साधु गृहस्थ स्त्री के हाथ से उस विष 
को उतारने का झाड़ा दिलाए, यह स्थविरकल्पी साधु का कल्प है। क्योंकि 
स्थविरकल्पी साधु के कल्प में अपवाद बहुत होता है। इसलिए उक्त कार्य करने 
पर भी स्थविरकल्पी का पर्याय रहता है। वह अपने कल्प- से गिरता नहीं है। 
इसलिए इस कार्य को करने से स्थविरकल्पी मुनि को छेद आदि प्रायश्चित्त विशेष 
नहीं आता और प्रायश्चित्तस्वरकूप तप भी नहीं करना पड़ता। क्‍योंकि 
स्थविरकल्पी कारण एवं परिस्थितिवश यतनापूर्वक उक्त कार्य करने में प्रवृत्त 
हुआ है। परन्तु इस प्रकार अपने या दूसरे पक्षवालों से वैयाबृत्य कराना 
जिनकलपी साधु का कल्प नहीं है, क्योंकि वह उत्सर्ग मार्ग से ही प्रवृत्त होता है। 
यदि वह इस प्रकार अपवाद मार्ग का आश्रय ले ले, तो उसका पर्याय स्थिर नहीं 
रहता। वह जिनकल्प से गिर जाता है और प्रायश्चित्त का अधिकारी होता है। 


प्रस्तुत पाठ में स्थविरकल्पी साधु-साध्वी के लिए सर्प काटने पर गृहस्थ 
से झाड़ा दिलाने की स्पष्ट आज्ञा दी है। इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि 
मरणान्त कष्ट में पड़े हुए साधु के प्राणों की रक्षा करना गृहस्थ के लिए जिन- 
आज्ञा से विरुद्ध नहीं है। ऐसी विकट परिस्थिति में स्थविरकल्पी के लिए गृहस्थ 
की सहायता लेकर अपने प्राणों की रक्षा करना, आज्ञा से बाहर एवं प्रायश्चित्त का 
कारण नहीं है। अतः मरणान्त कष्ट में पड़े हुए साधु की रक्षा करना गृहस्थ के 
लिए आज्ञा बाहर बताकर उसमें एकान्त पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 

यदि कभी गड्ढे आदि में गिरने की संभावना हो तो साधु गृहस्थ का हाथ 


पकड़कर उस मार्ग को पार कर सकता है। इस विषय में आचारांगसूत्र में स्पष्ट 
लिखा है-- 


से पिक्‍खू वा यायाएुयायं दुइज्जगाणे अन्तरयायें वष्पाणि था 
फालिह्णि वा पायायणि वा तोरणानि वा अगलाणि वा अगल पासयाधि 
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वा गड़ओ वा दरीओ वा सइपरक्कमे संजयामेव परिक्करमिज्जा। नो 
उज्जुय॑ गच्छेज्जा केवली बरया आयाणमेयं। से तत्थ परक्कययाणे 
पएयलिज्ज वा २ से तत््थ पयलमाणे वा रुक्‍्खाणि वा गुच्छाणि वा गुस्माणि 
वा लयाओ वा वल्‍लीओ वा तणाणि वा यहणाणि वा हरियाणि, वा 
अवलग्बिय उत्तरिज्जा।/ जे तत्थ पडियहिया वा उवायच्छाति ते 
परणीजणाइज्जा तओ स्ंजयायेव अवलग्बिय उत्तरिज्जा/ तओ स 
गायानुयामं दुइज्जेज्जा । ह 
+आचारागसूत्र, २, ३, २, १२४५ 
साधु-साध्वी को यदि एक ग्राम से दूसरे ग्राम को जाते हुए मार्ग में 
क्यारी, खाई, गड्डा, तोरण, अर्गला, गर्त या खोह पड़े, तो दूसरा मार्ग होने पर 
त्ताधु-साध्वी को उस मार्ग से नहीं जाना चाहिए। क्योंकि उस मार्ग से जाने पर 
केवली ने कर्म बन्ध होना कहा है। परन्तु दूसरा मार्ग नहीं होने पर उस मार्ग से 
जाने में दोष नहीं है। ऐसे विकट मार्ग से जाते हुए यदि साधु-साध्वी का पैर 
फिसल जाए तथा गिरने की स्थिति हो तो वृक्ष, लता, तृण या गहरी 
वनस्पतियों को पकड़कर उस मार्ग को पार करे। यदि उस पथ से कोई पथिक 
आता हो, तो उसके हाथ की सहायता लेकर यतनापूर्वक उस विकट मार्ग को 
पार करे। इसके पश्चात्‌ ग्रामानुग्राम विहार करे। 


प्रस्तुत पाठ की टीका में लिखा है-- 

अंथ कारणिकस्तेनैव गछेत्‌ कथंचित्‌ पतितश्चगच्छतो 
वल्ल्यादिक-मवलम्ब्य प्रातिपथिकं हस्तं वा याचित्वा संयत एव गच्छेत्‌ | 

कारण पड़ने पर साधु उस विकट मार्ग से जाए और यदि किसी प्रकार 


गिरता हुआ स्थविरकल्पी साधु लतादि को पकड़ कर या सम्मुख आते हुए पथिक 
के हाथ का आश्रय लेकर यतनापूर्वक उस मार्ग को पार करे | 


भ्रमविध्वंसनकार ने भी अपने “प्रश्नोत्तर तत्व बोध” नामक ग्रन्थ के ६३वें 
प्रश्न के उत्तर में इस वात को स्वीकार करते हुए लिखा है-- 


'प्रश्न : विहार करतां मार्ग में पृथ्वी, हरी आयां तेणे इज मार्गे जावणो कि 
नहीं ? 

उत्तर : आचारांग, श्रुत. २, अ. ३, उ. २ कह्यो विहार करतां मार्ग माई बीज, 
हरी, पानी, माटी होय तो छते रास्ते ते मार्गे जावणो नहीं । इण न्याय 
रास्तो न होय तो ते मार्ग रो दोष नहीं। ऊंची भूमि, खाई, गड्ढा ने मार्गे 
छते रस्ते न जावणो, रास्तो और न होय तो जावणों ।* 
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इससे यह स्पष्टतः सिद्ध होता है कि दूसरा रास्ता न होने पर साधु 
विकट मार्ग से भी जा सकता है और विकट परिस्थिति में पथिक का हाथ 
पकड़कर भी रास्ता पार कर सकता है। ऐसा करने पर स्थविरकल्पी साधु का 
कल्प नहीं टूटता, क्‍योंकि उक्त कार्य जिन-आज्ञा में है और विषय मार्ग में 
संकटग्रस्त साधु को अपने हाथ का सहारा देकर उस मार्ग से पार करने वाला 
पथिक भी आज्ञानुसार ही कार्य करता है, आज्ञा बाहर या एकान्त पाप का कार्य 
नहीं करता। अतः आग में प्रज्वलित साधु के हाथ को पकड़ उसे बाहर 
निकालने वाले गृहस्थ को पाप कैसे होगा? बुद्धिमान पाठक यह स्वयं सोच 
सकते हैं। 


यदि मरणान्त कष्ट उपस्थित होने पर भी स्थविरकल्पी साधु को गृहस्थ 
के शरीर से सहायता लेना नहीं कल्पता और गृहस्थ को भी उस स्थिति में 
सहायता देने का निषेध किया होता, तो आचारांगसूत्र के उक्त पाठ में सामने से 
आने वाले पथिक के हाथ का सहारा लेकर कठिन मार्ग को पार करने तथा 
व्यवहारसूत्र में सर्प के काटने पर साधु-साध्वी को गृहस्थ स्त्री-पुरुष से झाड़ा 
लगाने का विधान कैसे करते ? अतः साधु के लिए प्रत्येक अवस्था में गृहस्थ से 
शारीरिक सहायता लेने का निषेध करना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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साधु को बचाना धर्म है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २६३ पर आचार्यश्री भीखणजी के 
वार्तिक का उल्लेख करते हुए लिखते हैं-- 


. 'बली कइक इसडी कहे छै--सुभद्रा सती साधुरी आँख मांहि थी फांटो 
काह्यो तिण में धर्म कहे छै।' इसके आगे पृष्ठ २६७ पर अपनी ओर से यह 
लिखते हैं--'केतला एक जिण आज्ञा ना अजाण छै, ते साधु अन्नि मांहि बलतां ने 
कोई गृहस्थ बांह पकड़ने बाहिर काढे, तथा साधुरी फांसी कोई गृहस्थ कापे तिण 
में धर्म कहे छै ।" इनके कहने का अभिप्राय यह है कि सुभद्रा सती ने जिनकल्पी 
मुनि की आँख से तिनका निकाला था, इससे उसको पाप हुआ। किसी दुष्ट के 
द्वारा साधु के गले में लगाई गई फांसी को यदि कोई दयालु व्यक्ति काट दे, तथा 
आग में जलते हुए मुनि को कोई दयावान गृहस्थ उसकी बांह पकड़कर बाहर 
निकाल दे, तो उन सबको एकान्त पाप होता है। ह 

सुभद्रा सती ने जिनकलपी मुनि की आँख से जो तिनका निकाला उसे 
पाप-कार्य बताना आचार्यश्री भीखणजी की भारी भूल है, उसके अतिरिक्त 
साधु को अनिि में से बाहर निकाल कर तथा उसके गले में लगी हुई फांसी को 
काटकर उसे बचाने वाले गृहस्थ को पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


आमम में साधु के नाक में लटकते हुए अर्श का छेदन करने वाले वैद्य को शुभ 
क्रिया से पुण्य का बन्ध होना कहा है-- 


अपगारस्स ण॑ भनन्‍्ते/ थ्रावि अप्पणों छट्>ं-छठ्ठेण अगिक्खितेणं 
णाव आयावेमाणस्स तस्स पं पुरच्छिये ण॑ अवड्डंं दिवस णो कप्पड़ हत्थं 
वा, पाये वा, बाहं वा, उस वा आउद्लवेत्तए वा पसारेत्ए वा पच्चन्छिगे ण॑ 
से अवड्ढ दिक्‍स॑ कप्पड़ हत्थं वा पायं वा जाव उरूँ वा आंउड्डवेचए 
पतारेतए वा। तस्स पं आंसि आओ लंबइ त॑ चेव विज्जे अवक्छु 
इप्तिंपाडइ-पाडेइच्ता अंथिआओ एछिंदेज्जा से नूणं भन्‍ते/ जे छिंदेज्जा 
तस्त्र कितिया कज्जड? जस्स एछिंदह णो तस्स किरिया कज्जड़ 
गगत्थेगेणं धम्यंतराएणं ? ह 


“यदामध्तपमाइमाहुा साधु को बचाना धर्म है. ४२६ 


हन्ता गेयया/ जे छिंदइ जाव धम्यंतराएणं; सेव॑ थनन्‍्ते-भन्ते ति। 
“भंगवतीसूत्र, १६, ३, ५७१ 

है भगवन्‌! निरन्तर बेले-बेले का तप करते हुए यावत्‌ आतापना लेते हुए 
भावितात्मा अनगार को दिन के पूर्वार्ध भाग में हाथ, पैर, उरु आदि अंगों को 
पसारना-संकोचना नहीं कल्पता परन्तु दिन के उत्तरार्ध भाग में उक्त अंगों को 
पसारना-संकोचना कल्पता है। यदि उक्त साधु के नाक में लटकते हुए अर्श को 
कोई वैद्य उस साधु को नीचे लेटाकर काट दे, तो उस वैद्य को क्रिया लगती 
है। परन्तु साधु को धर्मान्तराय के सिवाय और कोई क्रिया नहीं लगती, क्या यह 
सत्य है? 

हाँ गौतम! यह सत्य है कि वैद्य को क्रिया लगती है और साधु को 
धर्मान्तराय से भिन्‍न अन्य कोई क्रिया नहीं लगती | यह बात यथार्थ है। 

उक्त पाठ में वैद्य को क्रिया लगना कहा है। स्थानांगसूत्र में क्रिया दो प्रकार 
की कही है--शुभ और अशुभ। भगवतीसूत्र में शुभ या अशुभ किसी का नाम न 
लेकर समुच्चय क्रिया का उल्लेख किया है। परन्तु टीकाकार ने इसका 
स्पष्टीकरण करते हुए लिखा है-- 


त॑ च अनगारं कृत कायोत्सर्ग लम्बमानार्शसमद्राक्षीत । ततश्चार्श 
संछेदनार्थमनगारं भूम्यां पातयति | नापातितस्याश्छेदः कर्तुमशक्यत इति | 
तस्य वैद्यस्य क्रिया व्यापार रूपा सा च शुभा धर्मबुद्धया छिन्दानस्य | 
लोभादिनात्वशुभा क्रिया तस्य भवति। यस्य साधोरश्शासि छिद्यन्ते नो 
तस्य क्रिया भवति निव्यपिारत्वात्‌। कि सर्वथा क्रियाया अभावो? 
नैवमित्याह। नन्‍नच््थेत्यादि। न इति योछ्यं निषेधः 
सोब्न्यत्रैकस्माद्धर्मान्तरायाद्‌ धर्मान्तराय लक्षणा क्रिया तस्याउइपि भवतीति 
भावः | धर्मान्‍्तरायश्च शुभध्यान विच्छेदादर्शन छेदानुमोदनाद्वा इति। 
--भगवती सूत्र १६, ३, ५७१ टीका 
यदि कायोत्सर्ग में स्थित साधु की नासिका में लटकते हुए अर्थ को देखकर 
कोई वैद्य उसका छेदन करने के लिए साधु को पृथ्वी पर लेटाकर धर्मवुद्धि से 
उसके अर्श का छेदन करता है, तो उस वैद्य को शुभ क्रिया लगती है। यदि 
प्रलोभनवश अर्श का छेदन करता है, तो अशुभ क्रिया लगती है। परन्तु जिस का 
अर्श काटा जाता है उस मुनि को एक धर्मान्तराय के अतिरिक्त अन्य क्रिया नहीं 
लगती। क्योंकि वह मुनि व्यापाररहित है। वह धर्मान्तराय रूप क्रिया भी मुनि के 


शुभ ध्यान में विच्छेद होने और अर्श-छेदन का अनुमोदन करने के कारण लगती 
है, अन्यथा नहीं। 
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उक्त टीका में स्पष्ट लिखा है कि यदि वैद्य धर्मबुद्धि से अर्श का छेदन 
करता है, तो उसे शुभ क्रिया--पुण्य का बन्ध होता है। सुभद्रा सती ने धर्मबुद्धि से 
ही जिनकल्पी मुनि की आँख से तिनका निकाला था, अतः उसे पाप कैसे हो 
सकता है? इसी तरह आग में जलते हुए साधु का हाथ पकड़कर उसे बाहर 
निकालने वाले एवं साधु की फांसी को काटकर साधु के प्राणों की रक्षा करने वाले 
दयावान पुरुष को पाप क्‍यों लगेगा ? यदि इन कार्यो में पाप होता, तो भगवतीसूत्र 
के पाठ एवं उसकी टीका में धर्मबुद्धि से साधु के अर्श का छेदन करने वाले वैद्य को 
शुभ क्रिया लगने का उल्लेख क्यों करते ? अतः उक्त कार्यों के करने में गृहस्थ 
को पाप नहीं, धर्म ही होता है। 


आपने भगवतीसूत्र के पाठ एवं उसकी टीका से यह सिद्ध किया कि साधु 
की नाक में लटकते हुए अर्श का धर्मबुद्धि से छेदन करने वाले वैद्य को शुभ क्रिया 
लगती है, परन्तु भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २७० पर निशीथसूत्र के 
पाठ का प्रमाण देकर लिखते हैं-- 


'अथ इहां कह्मो--साधु अन्य तीर्थी तथा गृहस्थ पासे अर्श छेदावे तथा 
कोई अनेरा साधु री अर्श छेदतां ने अनुमोदे तो मासिक प्रायश्चित्त आवे। आर्श 
छेदाव्यां पुण्य नी क्रिया होवे तो ए अर्श छेदवा वाला ने अनुमोदे तो दण्ड क्यूं 
कह्यो ? पुण्य री करणी तो निरवद्य छै। निरवद्य करणी अनुमोद्यां तो दण्ड आवे 
नहीं। दण्ड तो पाप री कारणी अनुमोद्यां थी आवे ।” 


निशीथसूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं-- 


जे [थिक्सू अण्णउत्थिएण वा यारत्थिएण वा अप्पणो कार्यंसि यंड वा 
पिलयं वा अख्यं वा असिय॑ वा भ्यंदल वा अप्णयरे णं तिक्‍्खेण 
प्रत्थजाएणं अच्छिदावेज्ज वा विषच्छिदावेज्ज वा अन्छिदावेत॑ वा 
विच्छिदवेतं वा साइज्जड़ 

--निशीथसूत्र, १५, ३१ 


जो साधु अन्ययूथिक या गृहस्थ से अपने शरीर के गंडमालादिक, मेद, 
फोड़ा, अर्श या भगन्दर इनका किसी तीक्ष्ण शस्त्र से छेदन कराए, विशेष रूप से 


छेदन कराए, इसका छेदन कराने वाले साधु का अनुमोदन करे, तो उसको 
प्रायश्चित्त आता है। 


के उकत्त पाठ में गृहस्थ या अन्ययूथिक के द्वारा अर्श का छेदन कराने वाले 
>॥ उत्तका अनुमोदन करने वाले साधु को प्रायश्चित्त बताया है, परन्तु धर्मवृद्धि 


ग 
रे अदा का छेटन करने नहीं २3 2८ 
' ज् का छेदन करने वाले गृहस्थ को प्रायश्चित्त नहीं बताया है। क्योंकि 


हे को बचाना धर्म | 
« साधु का बचाना धम ४. ४३१ 


भगवतीसूत्र के पाठ एवं उसकी टीका में उसे शुभ क्रिया का लगना कहा है। 
अतः उस पाठ के विरुद्ध उसे यहाँ प्रायश्चित्त कैसे बताते ? यदि यह तर्क करें 
कि अर्श का छेदन करने वाले पुरुष को पुण्य का बन्ध होता है, तब उसका 
अनुमोदन करने वाले साधु को प्रायश्चित्त लेने का क्यों कहा ? परन्तु यह तर्क 
युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि उक्त पाठ में यृहस्थ के अर्श छेदन के कार्य का 
अनुमोदन करने का प्रायश्चित्त नहीं बताया है, किन्तु गृहस्थ द्वारा अर्श का छेदन 
कराने वाले साधु के कार्य का अनुमोदन करने से प्रायश्चित्त बताया है। 


यदि यह कहें--“जब अर्श का छेदन कराने वाले साधु को पाप लगता है, 
तब उसका छेदन करने वाले को पुण्य कैसे होगा ?” इसका समाधान यह है कि 
साधु को गृहस्थ के द्वारा मान-सम्मान प्राप्त करने की इच्छा रखने का आमम में 
निषेध किया है। परन्तु श्रावक को साधु का मान-सम्मान करने का न तो आगम में 
निषेध किया है और न पाप ही कहा है। 


नो सक्‍कझइमिच्छट्ट न पूर्य, नो विय वंदर्ण क्ुओ परत । 
--उत्तराध्ययनसूत्र, १६, ५ 

साधु अपनी पूजा-प्रतिष्ठा, सत्कार-सम्मान एवं वन्दन-प्रशंसा की 
अभिलाषा न करे। 

यदि कोई श्रावक भक्तिपूर्वक साधु का सम्मान करता है, उसे वन्दन करता 
है, उसकी प्रशंसा करता है, तो उसे इससे पाप नहीं, धर्म ही होता है। इसी तरह 
साधु गृहस्थ से अर्श का छेदन नहीं कराता, यदि वह छेदन कराता है या छेदन 
करने वाले साधु का अनुमोदन करता है, तो उसको प्रायश्चित्त आता है। परन्तु 
अर्श काटने वाले गृहस्थ को पाप नहीं होता। 

निशीथसूत्र में जैसे गृहस्थ एवं अन्ययूथिक के हाथ से व्रण आदि का छेदन 
या शल्य चिकित्सा कराने से प्रायश्चित्त कहा है, उसी तरह यदि साधु अपने हाथ 
से या अन्य साधु के द्वारा शल्य चिकित्सा कराए तो उसे भी प्रायश्चित्त बताया है। 


जे भिक्‍्दू अप्पणो कार्यंत्ति गं्ड वा पिलयं वा अरयडं वा अगध्ियं वा 
भ्रयंदलं वा अन्नयरेणं तिक्‍खेएणं सत्थ-जाएएं अच्छिदेज्ज वा विग्छिदेज्ज 
वा अच्छिदतं वा विब्छिदत वा साइज्जड़ / 

जो साधु अपने शरीर में हुए फोड़े, मेद, अर्श, मस्सा, भगंदर एवं इस प्रकार 
के अन्य रोगों का तीक्ष्ण शत्त्र के द्वारा स्वयं अपने हाथ से छेदन करे, विशेष 


प्रकार से छेदन करे या दूसरे साधु से छेदन एवं विशेष प्रकार से छेदन कराए, तो 
उसे प्रायश्चित्त आता है। 
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प्रस्तुत पाठ में यह बताया है कि यदि साधु अपने व्रण आदि की स्वयं अपने 
हाथ से शल्य-चिकित्सा करता है, या अन्य साधु से शल्य-चिकित्सा कराता है, 
तो उसे प्रायश्चित्त आता है, तथापि तेरापंथी साधु अपनी एवं दूसरे साधु की 
शल्य-चिकित्सा करते हैं। उनके मत से साधु की शल्य-चिकित्सा करने वाले 
साधु को भी पाप लगना चाहिए। परन्तु वे उसमें पाप नहीं मानते। जैसे किसी 
साधु की शल्य-चिकित्सा करने वाले साधु को शल्य-चिकित्सा करके उसे रोग- 
मुक्त करने में पाप नहीं लगता, उसी तरह साधु को रोगमुक्त करने के विरुद्ध भाव 
से साधु की शल्य-चिकित्सा करने वाले गृहस्थ को भी पाप नहीं लगेगा। 

भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २७० पर आचारांगसूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ इहां कह्यो--जे साधु रे शरीरे व्रण ते गूमड़ो, फुणसी आदिक तेहने 
कोई पर अनेरो गृहस्थ शस्त्रे करी छेदे तो तेहने मन करी अनुमोदे नहीं, अनें वचन 
करी तथा काया ए करी करावे नहीं । जे कार्य ने साधु मन करी अनुमोदनाइं न करे 
ते कार्य करण वाला ने धर्म किम हुवे ?” 


उपरोक्त पंक्तियों में हम स्पष्ट कर चुके हैं कि साधु गृहस्थ के द्वारा मान- 
प्रतिष्ठा एवं वन्दन-प्रशंसा आदि पाने की इच्छा नहीं रखता, परन्तु यदि कोई 
गृहस्थ उसे वन्दन आदि कार्य करे, तो उससे उसे पाप नहीं होता। जैसे 
उत्तराध्ययनसूत्र में साधु को मान-सम्मान प्राप्त करने की इच्छा रखने का निषेध 
किया है, उसी तरह आचारांगसूत्र में उसे व्रण आदि छेदन कराने की इच्छा नहीं 
रखने का कहा है। परन्तु व्रण का छेदन करने वाले गृहस्थ के कार्य को एकान्त 
पाप रूप नहीं कहा है। 

पिया से परो कार्यात्रि वर्णं अण्णयरेण सत्थ जाएण॑ अच्छिदेज्ज वा 
विन्छिदेज्ज वा णो त॑ सातिए णो त॑ णियमे / 


-“आचारांगसूत्र, श्रु. २, अध्य. १५ 


यदि कभी साधु के शरीर में व्रण उत्पन्न हुआ देखकर कोई गृहस्थ उसका 
छेदन करे तो साधु उसकी इच्छा न करे और न छेदन कराए। 





हि 
् 45 
डर / ही 
0५ 3 हर ; क 
ला है. ४ 
/। म््प्पफ्फ मम पप 45 हे 
; हे बल १८ ३+न गत 
जज । ः न >५%० ७5 7: 
हे कह तट, 
2 ७ शक 28 लक 
कि / ७०7 >>. है 
/ ४. के ' 





न मी लनदआ 


हक 


८४ 
«& *+४०० ७»«+. 


$ 
4 
११ 


विनय - अधिकार 


विनय का स्वरूप 

शुश्रूषा विनय 

अम्बड संन्यासी के शिष्य 
सुलभवोधित्व की प्राप्ति के कारण 
चक्र-रत्न और श्रावक 

माहण का अर्थ 

श्रमण-माहण का स्वरूप 





विनय का स्वरूप 


विनय किसे कहते हैं? उसके कितने भेद हैं? 
विनय के स्वरूप को स्पष्ट करते हुए एक आचार्य ने लिखा है-- 
किवीयते कमनिनेति विनय: / गुरु-शुश्चृणा विनयः । नीचैर्ृत्यिजुत्सेके । 
* जिससे व्यक्ति कर्मबन्ध से निवृत्त होता है, उसे विनय कहते हैं। गुरु की 
सेवा-शुश्रूषा करने का नाम विनय है और नम्नता को भी विनय कहते हैं। 
आमम में विनय सात प्रकार का बताया है-- 
पत्त विहे विषए. पण्णत्षे त॑ जहा--गाणविणए,. देखणविणए, 
बलिविणए, मणविणए, चाविविणए, कायविषए, लोगोक्यार विणए। 
--स्थानांगसूत्र, ७, ४८५, भगवतीसूत्र, २५, ७ 
विनय सात प्रकार का होता है--१. ज्ञान विनय, २. दर्शन विनय, 
३. घारित्र विनय, ४७, मन विनय, ५. वचन विनय, ६. कोय विनय और 
४. लोकोपचार विनय | 
दर्शन विनय का स्पष्टीकरण करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 


दर्शन॑ सम्यक्त्व॑ तदेव विनयो दर्शन विनयः। दर्शनस्य वा 
तदव्यतिरेकादर्शनगुणाधिकानां. शुश्रूषाणाउनासातनारूपो विनयो 
दर्शनविनय: | उक्ते च--- 


सुस्सुसणा अणासायणा य विणओ उ दंसण दुविहो। 
दंसण गुणाहिएसुं कज्जइं सुस्सुसणा विणओ।। 
सक्काराब्मुटद्ठाण सम्माणासण अभिणहो तहय। 
आसणमणुप्पयाणं॑_ कीकम्म॑ अंजलि गहोय।। 
इंतस्सणुगच्छाणया ठियस्सतह पज्जुवासणा भणिया। 
विणओ।। 


सा विनय का स्वरूप ४३७ 
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दर्शन का अर्थ सम्यक्त्व है। अतः तद्रूप जो विनय है, उसे दर्शन विनय 
कहते हैं। गुण-गुणी के अभेद से दर्शन रूप अधिक गुण वाले पुरुष की सेवा- 
शुश्रूषा करना तथा असातना नहीं करना भी दर्शन विनय है। कहा भी है--दर्शन 
विनय के दो भेद हैं---१. शुश्रूषा विनय और २. अनासातना विनय। दर्शन रूप 
अधिक गुण वाले साधक की सेवा-शुश्रूषा करनी चाहिए। शुश्रूषा विनय के भेद 
हैं---4. सत्कार करना, २. सम्मुख खड़े होना, ३. सम्मान करना, ४. सम्मुख 
जाना, ५. आसन देना, ६. वन्दन करना, ७. हाथ जोड़ना, ८. गुरु आते हों तो 
उनके सामने जाना, ६. बैठे हुए की सेवा करना और १०, जाने पर उन्हें पहुँचाने 
जाना। 


भगवतीसूत्र में शुश्रूषा विनय के निम्न भेद बताए हैं-- 


सक्‍कारेह वा, सम्याणेह वा; किइकस्येद्र वा; अब्यूल्रणेह वा, 
अंजलिप्पयाहेइ वा, आसपणाभियाहेडइ वा, आसणाएुप्पदापेइ वा इंतस्प 
पच्चुयच्छाणया, /गियसस पज्जुकासणया, यच्छतस्म पडिसल्ाणया। 
--भगवतीसूत्र, १४, ३, ५०७ 
सत्कारो विनयाहेंषु वंदनादिना आदरकरणं प्रवर कस्त्रादि दानं वा 
'सक्‍कारो पवर वत्थादिहि! इति वचनात्‌ सम्मानस्तथाविधि 
प्रतिपत्तिकरणम्‌। कृतिकर्म वन्दनं कार्य्य करणं च। अभ्युत्थानं गौरवार्ह 
दर्शने विष्टरत्यागः । अंजलि प्रग्रह:ः अंजलिकरणम्‌ | आसनाभिग्रह तिष्ठत 
एव गोरव्यस्यासनानयनपूर्वकमुपविशेतेति भणनम्‌। 
गौरव्यमाश्रितस्यासनस्य स्थानांतर संचारणम्‌। आगच्छतों 
गौरव्यस्याभिमुखगमनं | तिष्ठतो गोरव्यस्य सेवेति, गच्छतो5नुगमनमिति | 
विनय करने योग्य पुरुष का वन्दन आदि के द्वारा आदर करना और उसको 
उत्तमोत्तम वस्त्र आदि प्रदान करना 'सत्कार विनय' कहलाता है। श्रेष्ठ पुरुष को 
स्वरूपानुरूप आदर देना “सम्मान विनय' है। श्रेष्ठ पुरुष को वंदन करना एवं उनका 
कार्य करना 'कृति-कर्म विनय” है। गौरव के योग्य पुरुष को देखकर आसन त्याग 
कर के खड़े होना 'अभ्युत्थान विनय” है। गौरव के योग्य पुरुष को हाथ जोड़ना 
“अंजलि प्रग्रह विनय है। खड़े हुए श्रेष्ठ पुरुष को आसन देकर बैठने के लिए प्रार्थना 
करना “आसनाभिग्रह विनय” है और उनके आसन को उनकी इच्छानुसार अन्य 
स्थान पर रखना “आसनानुप्रदान विनय' है । श्रेष्ठ पुरुष के सम्मुख जाना, बैठे हुए 
की सेवा करना तथा जाने पर उन्हें पहुँचाने को जाना 'शुश्रूपा विनय" है। 
सम्यग्दृष्टि, श्रावक एवं मुनिराज--ये सब दर्शन विनय के अधिकारी हैं। 
सम्यग्दृष्टि अपने से अधिक गुणसम्पन्न सम्यग्दृष्टि की, आवक अपने से अधिक 





गुणसम्पन्न श्रावक की और ये सब मुनिराज की तथा कनिष्ठ मुनि अपने से दीक्षा 
एवं साधना में ज्येष्ठ और गुणसम्पन्न मुनिराज की, जो सेवा-शुश्रूषा करता है, 
वह उनका दर्शन विनय है। यह दर्शन विनय निर्जरा का हेतु है। 


विनय से निर्जरा होती है 

अपने से अधिक गुणसम्पन्न श्रावक का दर्शन विनय करना श्रावक के लिए 
निर्जरा का हेतु आपने बताया है। परन्तु किसी श्रावक के द्वारा श्रावक का दर्शन 
विनय करने का आगम में उदाहरण आया हो तो बताएँ। 


आमम में श्रावकों के द्वारा श्रावव का विनय करने का स्पष्ट उल्लेख 
मिलता है---- 


वए ण॑ ते सयणोवासया समणस्स भयवओं यहावीरस्स आंतियाओ 
एयमड्ठ सोच्चा पणिसम्प स्यर्ण भयवे महावीर करदोति-नगंसोति २ जेणेव 
जइप्रिभद्रएत्ते समणोवासए तेणेव उवायच्छाति-उवायच्छिता इफिभद्रपुत्तं 
चयणोवासगं वरदांति-नर्मंय्ाति ? एयमडँ संग विणएणं थुज्जो-शुज्जो 
खागेति। 


--भगवतीसूत्र, ११, १२, ४३५ 


इसके अनन्तर वे श्रावक श्रमण भगवान्‌ महावीर से इस बात को सुनकर, 
भगवान्‌ को वन्दन-नमस्कार करके ऋषिभद्र पुत्र श्रावक के पास गए और वहाँ 
जाकर उसको वन्दन-नमस्कार करके उनकी सच्ची बात नहीं मानने रूप अपराध 
के लिए विनयपूर्वक बार-बार क्षमा-प्रार्थना की । 


प्रस्तुत पाठ में श्रावकों के द्वारा श्रावक का विनय करने का स्पष्ट शब्दों में 
उल्लेख किया है। इसलिए अपने से उत्कृष्ट गुणवाले श्रावक का विनय करना 
श्रावक के लिए निर्जरा का कारण है। 

इसी तरह भगवतीसूत्र में उत्पला श्राविका के द्वारा पोखली श्रावक का 
विनय करने का भी उल्लेख है-- 


तए ण सा उप्पला सयणोवासिया पोक्खलिं सपणोवासय एज्जयाणं 
'अचइ-पासइच्चा हु-तुद्या आसणाओ अब्पूडइत्तचा सत्तद पयाहिं 
"युपच्छइ-अपुफच्छइत्ाा पोक्सलिं. समणोवासयं वंदइ-णर्मंसड- 
पमच्इचा आसणेणं उबनिय॑ंत्तदत्चा एवं वयासी रा 
--भंगवतीसूत्र, १२, १, ४३७ 
बे जब उत्पला श्राविका ने पोखली श्रावक को आते हुए देखा, तो वह हृप्ट- 
पुष्ट हुई। वह अपने आसन से उठकर सात-आठ पैर तक उनके सामने गई। 
उन्हें वन्दन-नमस्कार कर आसन पर बैठने की प्रार्थना कर के इस प्रकार चोली | 


पा एल विनयका स्वरूप ४३६ 


इसी तरह आगम में पोखली श्रावक के द्वारा शंख श्रावक को वन्दन- 
नमस्कार करने का लिखा है-- 


तए ग॑ से पोक्‍्सली सयणोवासए जेणेव पोय्रह्साला, जेगेव संखे 
प्रयणोवासए तेणेव उवायच्छड ? ययणाययणाएं पडिेक्कयद् २ संखे 


स्मणोवासयं वन्दइ-णयंसइ- णयंसइच्ा एवं व्यासी / 
--भगवत्तीसूत्र, १२, १, ४३८ 


इसके अनन्तर पोखली आवक ने पौषधशाला में स्थित शंख श्रावक के 
पास जाकर इर्यापथिक प्रतिक्रमण करके, शंख श्रावक को वन्दन-नमस्कार किया 
और इस प्रकार कहा | 


प्रस्तुत पाठ में पोखली श्रावक के द्वारा शंख श्रावक को वन्दन-नमस्कार 
करने का स्पष्ट उल्लेख किया है। अतः उक्त सब पाठों में श्रावकों के द्वारा 
श्रावकों का विनय करने के ज्वलन्त उदाहरण मिलते हैं। इससे यह स्पष्ट सिद्ध 
होता है कि श्रावक के द्वारा श्रावक का विनय करने से कर्मो की निर्जरा होती है। 
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शुश्रूषा विनय 


आपने आगमों के उदाहरण देकर यह सिद्ध किया कि श्रावक अपने २ 
अधिक गुणसम्पन्न श्रावक को वन्दन-नमस्कार कर सकता है और वह उसक 
श्रावक के प्रति शुश्रूषा विनय है, अतः वह निर्जरा का हेतु है। परन्त 
श्रमविध्वंसनकार एवं आचार्यश्री भीषणजी एकमात्र साधु के शुश्रूषा विनय को ह 
निर्जरा का हेतु मानते हैं, श्रावक के विनय को नहीं। आचार्यश्री भीषणजी 
स्वरचित ढाल में लिखा है-- 


दर्शन विनय रा दोय भेद छै, शुश्रूषा ने अण असातना त्तेहजी। 
शुश्रूषा तो बड़ा साधु री करनी, त्यां ने वंदना करणी शीश नमायजी | ॥ 
--आचार्यश्री भीषणीजी की ढाल, निर्जरा प्रकरा 


भ्रमविध्वंसनकर ने इस विषय में भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २७३ पर लिखा है- 


'केई पाषंडी श्रावक रो सावद्य विनय कियां धर्म कहे छै। विनय मूल धर्म र 
नाम लेकर श्रावक री शुश्रूषा तथा विनय करवो थापे |" 


आचार्यश्री भीषणजी एवं भ्रमविध्वंसनकार का श्रावक के प्रति श्रावक थे 
द्वारा शुश्रूषा विनय करने को सावद्य बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। हमः 
भगवतीसूत्र के कई प्रमाण देकर श्रावक के द्वारा श्रावक का विनय करना आगम- 
सम्मत एवं निर्जरा का हेतु सिद्ध किया है। यदि श्रावक का विनय करना सावच 
होता तो भगवान्‌ महावीर की उपस्थिति में समवसरण में ही श्रावक लोग ऋषिभः 
उन श्रावक का विनय क्‍यों करते ? भगवान्‌ ने उस विनय को सावद्य कहकर उन 
क्यों नहीं रोका ? इससे श्रावक के द्वारा श्रावक का विनय करने को सावद्य कहन 
सर्वथा अनुचित है | 


इस सम्बन्ध में भ्रमविध्वंसनकार ने भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २७६ पर यह तब 
वा है-- 


'सामायक-पोषा में सावद्य रा त्याग छे | ते सामायक-पोपा में मांहो-मांह 
शावक नमस्कार करे नहीं, ते माटे ए विनय सावद्य छै। बली पोषली ने उत्पल 
नमस्कार कियो, ते पिण आवतां कियो। अने पोषली जाता वन्‍्दना-नमस्कार + 


कियो। ते माटे धर्म हेतु नमस्कार न कियो। जे धर्म हेते नमस्कार किधो हुवे तो 
जातां पिण करता | बली शंख नो विनय पोषली कियो, ते पिण आवतां कियो। 
पिण पाछा जावतां विनय कियो चाल्यो नथी। इण न्याय संसार हेते विनय कियो, 
पिण धर्म हेते नहीं। जिम साधु रो विनय करे, ते श्रावक आवतां पिण करे अनें 
पाछा जावतां पिण करे। तिम पोषली नो विनय उत्पला पाछा जातां न कियो। 
तथा पोषली पिण शंख कना थी पाछा जातां विनय न कियो। ते माटे संसार नी 
रीते ए विनय कियो छै |” 


भ्रमविध्वंसनकार का उक्त तर्क युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि भगवतीसूत्र 
में पोखली श्रावक को जाते समय उत्पला का नमस्कार करने का एवं शंख के 
पास से वापिस लौटते समय पोखली का शंख को नमस्कार करने का उल्लेख 
नहीं है, परन्तु इससे यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि उन्होंने जाते 
समय उन्हें वन्दन-नमस्कार नहीं किया। क्‍योंकि उपासकदशांग में गौतम 
स्वामी के आते समय आनन्द श्रावक के वन्दन-नमस्कार करने का उल्लेख है, 
उनके जाते समय वन्दन करने का उल्लेख नहीं है। इसी तरह रेवती श्राविका 
के सिंह अणगार के आते समय वन्दन करने का उल्लेख है, परन्तु जाते समय 
वन्दन करने का नहीं। जैसे यहाँ जाते समय वन्दन करने का आगम में उल्लेख 
न होने पर भी हम यह नहीं कह सकते कि आनन्द ने गौतम स्वामी को और 
रेवती ने सिंह अणगार को जाते समय वन्दन नहीं किया था। अतः जाते समय 
वंदन का उल्लेख न होने मात्र से यह कल्पना करके कि उत्पला ने पोखली को 
एवं पोखली ने शंख को जाते समय वन्दन नहीं किया, इसलिए उनका विनय 
सांसारिक रीति का सावद्य विनय था, आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


उत्पला श्राविका ने पोखली श्रावक के आगमन पर पोखली को तथा 
पोखली श्रावक ने शंख शआ्रावक के पास जाते समय शंख को वंदन-नमस्कार 
किया, यह लौकिक रीति का पालन करने के लिए किया था, धर्म के लिए नहीं, 
इसका क्‍या प्रमाण है ? 


आगम में जैसे साधु को वन्दन-नमस्कार करने का उल्लेख मिलता है, 
उसी तरह यहाँ पोखली और शंख को वंदन करने का उल्लेख किया है। आमम में 
कहीं भी यह नहीं लिखा है कि साधु को वन्दन करना धर्मार्थ है और श्रावक को 
वन्दन करना लौकिक रीति पालनार्थ है। ऐसी स्थिति में यह कल्पना सत्य कैसे 
मानी जा सकती है---'उत्पला ने पोखली को और पोखली ने शंख को, जो वन्दन 
किया था, वह लौकिक रीति पालनार्थ था, धर्मार्थ नहीं?” आगम में श्रावक के 
लिए अपने से अधिक गुण वाले श्रांवक को वन्दन करने का कहीं भी निषेध नहीं 
है, परन्तु श्रेष्ठ श्रावक को वंदन करने की आगम में प्रशंसा की है। अतः अपने से 
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अधिक गुणसम्पन्न श्रावक के प्रति श्रावक के द्वारा किए जाने वाले विनय को 
सावद्य एवं सांसारिक कार्य बताना नितान्त असत्य है। 


यदि सब तरह का शुश्रूषा विनय साधु का करने से ही धर्म होता है, तो यह 
प्रनन होगा कि श्रावक कृतिकर्म, आसनानुप्रदान एवं आसनाभिग्रह रूप शुश्रूषा 
विनय किसका करेंगे? कृतिकर्म का अर्थ है--अपने से श्रेष्ठ व्यक्ति का कार्य 
करना, आसनाभिग्रह का अर्थ है---श्रेष्ठ पुरुष के आने पर उन्हें बैठने के लिए 
आसन देना और आसनानुप्रदान का तात्पर्य है--श्रेष्ठ पुरुष के आसन को उनकी 
इच्छा के अनुसार अन्यत्र रखना। साधु न तो श्रावक से अपना काम कराते हैं, न 
श्रावक के घर जाने पर उसके आसन पर बैठते हैं और न अपना आसन गृहस्थ से 
दूपरे स्थान पर रखवाते हैं। ऐसी स्थिति में श्रावक उक्त विनयों का किसके साथ 
व्यवहार करेगा ? उन्हें विवश होकर यही कहना पड़ेगा कि श्रावक उक्त विनय 
श्रावक के साथ ही करते हैं, साधु के साथ नहीं | 


यदि यह कहें कि उक्त सभी शुश्रूषा विनय श्रावकों के लिए नहीं है, इसलिए 
श्रावक को कृतिकर्म, आसनानुप्रदान और आसनाभिग्रह रूप विनय करने का 
प्रसंग ही नहीं आता ? 


यह कथन भी सत्य नहीं। क्योंकि आगम में आसनानुप्रदान और 
आसनाभिग्रह इन दो को छोड़कर शेष सब विनयों का तिर्यच श्रावकों में भी 
सद्भाव बताया है। अतः मनुष्य श्रावकों में उनका सद्भाव नहीं मानना आगम से 
सर्वथा विरुद्ध है। 

अध्यि व॑ पते? पंक्षिन्दिय-तिरक्ख-जोणियाणं सकक्‍कारेह वा जाव 
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हन्ता। अत्यि। गो चेव ण॑ आसणगाधिगहेड वा आसगाएुप्पदाणेड 
वा।मपुस्साणं जाव वेगाणियाणं जहा अचुरकुमाराणं। 

--भगवतीसूत्र, १४, ३, ५०७ 
रा है भगवन्‌! क्या तिर्यच पंचेन्द्रिय श्रावकों में सत्कारादि शुश्रूषा विनय होते 
छः! 

जी ड हाँ, होते हैं। आसनानुप्रदान और आसनाभिग्रह को छोड़कर तिर्यच 
बा श्रावक में शेष सब शुश्रूपा विनय होते हैं। मनुष्य और वैमानिक देवों में 
तुर्कुमार की तरह सभी शुश्रूषा विनय होते हैं। 

५... पुत पाठ में मनुष्य श्रावक में सभी शुक्र विनयों के होने एवं तिर्यच 
का में आसनानुप्रदान और आसनाभिग्रह इन दो को छोड़कर शेष सबके होने 
*: उल्लेख किया गया है। तिर्यच पंचेन्द्रिय श्रावक अढ़ाई द्वीप के वाहर ही रहते है 


हक. कली मर पट हे ऋ की फ क गडापा] ०5 कक ३ 
8 ८8१७९ कुक ८३ 4 मर श््ख््छ विनय ४४३ 


22 कपनजी टु 


और वहाँ साधुओं का गमनागमन भी नहीं होता, फिर वे वहाँ किसका शुश्रूषा 
विनय करते हैं? यहाँ उन्हें विवश होकर यही कहना पड़ता है कि अढ़ाई द्वीप के 
बाहर रहने वाले तिर्यच पंचेन्द्रिय श्रावक अपने से श्रेष्ठ श्रावक का सत्कार- 
सम्मान करते हैं, वही उनका शुश्रूषा विनय है। अतः श्रावक के प्रति श्रावक के 
शुश्रूषा विनय को सावद्य बताना यथार्थ नहीं है। - 


यदि यह कहें--'श्रावक को वन्दन-नमस्कार करना सावद्य नहीं है, तो 
फिर सामायिक में स्थित श्रावक किसी श्रावक को वन्दन क्यों नहीं करता ?' 


सामायिक एवं पौषध व्रत में स्थित श्रावक सामायिक एवं पौषध से रहित 
खुले श्रावक से गुणों में श्रेष्ठ है, इसलिए वह अपने से कनिष्ठ गुण वाले श्रावक 
को वन्दन-नमस्कार नहीं करता, परन्तु वह उसके वन्दन-नमस्कार को सावद्य 
नहीं समझता। जैसे दीक्षा में ज्येष्ठ साधु अपने से दीक्षा में छोटे साधु को वन्दन 
नहीं करता, जिनकल्पी साधु स्थविरकल्पी साधु को वंदन नहीं करता। साधु 
साध्वी को वन्दन नहीं करता । क्योंकि वे उनसे साधना और गुणों की अपेक्षा बड़े 
हैं। परन्तु यदि कोई अन्य व्यक्ति पूर्वोक्त मुनियों एवं साध्वियों को वन्दन- 
नमस्कार करता है, तो उसके उस कार्य को सावद्य नहीं जानते। इसलिए 
सामायिक एवं पौषध में स्थित श्रावक गुणों में श्रेष्ठ होने के कारण दूसरे श्रावक 
को वन्दन नहीं करता, परन्तु उसके वन्दन को सावद्य नहीं मानता। 
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अम्बड संनन्‍्यासी के शिष्य 


अम्बड संन्यासी के शिष्यों ने संथारा ग्रहण करते समय अम्बड संन्यासी 
को वन्दन किया था। उसे सावद्य बताते हुए भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ 
२७७ पर लिखते हैं-- 


.._ 'अथ इहां चेलां कह्मयो--नमस्कार थाओ म्हारा धर्माचार्य, धर्मोपदेशक ने । 
इहां अम्बड परिव्राजक ने नमस्कार थाओ एहवूं कह्यो, अम्बड श्रमणोपासक ने 
नमस्कार थाओ इम न कह्यो | ए श्रमणोपासक पद छांडी परिव्राजक पद ग्रहण करी 
नमस्कार कीधो ते माटे परिव्राजक ना धर्म नो आचार्य अनें परिव्राजक ना धर्म नो 
उपदेशक छै। तिण ने आगे पिण वन्दना-नमस्कार करता हुन्ता। पछे जिनधर्म 
पिण तिण कने पाम्या। पिण आगलो गुरुपणो मिट्यो नहीं । ते माटे संन्यासी धर्म रो 
उपदेशक कह्यो छै।” इसके आगे लिखते हैं, “आचार्य ना ३६ गुण कह्या छे, अनें 
अम्बड में तो ते गुण पावे नहीं। आचार्य पद पांच पद मांहि छै। अने अम्बड तो 
पांच पदां मांहि नहीं छे |” 

अम्बड़ संन्यासी के शिष्यों ने संथारा ग्रहण करते समय अरिहन्त, सिद्ध और 
भगवान्‌ महावीर के साथ ही अम्बड़ संन्‍्यासी को भी नमस्कार किया। उन्होंने सिद्ध 

४४९ भगवान्‌ महावीर को मोक्षार्थ नमस्कार किया हो और अम्बड़ संन्‍्यासी को 
नक्षार्थ न किया हो, इसका आगम में कोई उल्लेख नहीं है। आमम में स्पष्ट लिखा 
है--हमने जिस अम्बड़ परिव्राजक से यावज्जीवन के लिए श्रावक के द्वादश व्रत 
धारण किए हैं, उनको नमस्कार हो । इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि उन्होंने द्वादश 
प्रत धारण करने का उपकार मानकर ही अम्बड़ संन्‍्यासी को वंदन किया था, अन्य 
किसी कारण से नहीं। अतः उक्त उदाहरण से बारह व्रत धारण करने वाले का 
अपने से श्रेष्ठ श्रावक को वंदना करना धर्म का ही कारण सिद्ध होता है। 

अप्ण-यण्णस्स आंतिए एयमडं पलियु्णाति/ अप्ण-मण्णस्स आविए 
गडेचुवित्ा तिदण्डए थ जाव एगंते एडेइ-एडेइच्ता यंग यहाणड़ें 
अगल्लेवि-ओगहेइच्ा बेलुआ संथारय संथरंति, वेलुया संथरवं 
3गहिंति-दुरुहिडता वा परत्थाभियुह्ञ संपलियंक नियन्‍ना करवयल जाव 
रे एवं क्याक्ती-नमोत्छुणं अरहन्ताणं जाव संपत्ाण: नमोत्छुणं 
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सयणस्सयस पयवओं यहावीरस्स जाव संपाविएकामस्स, नमोत्थुपं 
अम्बजस्सपरिव्वाययस्स अग्हें धम्मायरियस्स, धम्मोवदेसगस्य बुर पे 
अग्हे अग्वडस्स परिव्वाययस्स आन्तिए शूलये पाणाइवाए पच्चक्खाए 
जावज्जीवाए शूलये खुसावाए पच्चक्‍्खाए जावज्जीवाए शूलयें अविया- 
दाने परच्चक्खाए जावज्जीवाए, स्रव्बे गेहणे पच्चक्खाए जावज्जीवाए 
थूलगे परियहे पच्चक्खाए जावज्जीवाए। 5 मे 

अम्बड संन्यासी के शिष्यों ने परस्पर पूर्वोक्त प्रतिज्ञा करके संन्यासी 
वेशोचित सम्पूर्ण त्रि-दण्ड आदि सामग्री को एकान्त स्थान में रखकर गंगा नदी के 
तट पर जाकर वहाँ बालू रेत का संथारा बनाया। उस पर स्थित होकर पूर्व दिशा 
की ओर मुँह करके पर्यकासन बैठकर हाथ जोड़ कर कहने लगे--अरिहन्तों एवं 
मोक्ष में पहुंचे हुए सिद्धों को हमारा नमस्कार हो, भगवान्‌ महावीर को--जो मोक्ष 
में जाने की इच्छा रखते हैं, हमारा नमस्कार हो। हमारे धर्माचार्य, धर्मोपदेशक 
अम्बड़ संन्‍्यासी को हमारा नमस्कार हो, जिनके उपदेश से हमने स्थूल अहिंसा, 
स्थूल मृषावाद, स्थूल अदत्तादान, सब प्रकार के मैथुन और स्थूल परिग्रह का 
यावज्जीवन के लिए त्याग किया है। 


प्रस्तुत पाठ में अम्बड़जी के शिष्यों ने संथारा ग्रहण करते समय अरिहन्त, 
सिद्ध एवं भगवान्‌ महावीर के समान ही अम्बड़जी को नमस्कार किया है | यदि अपने 
से श्रेष्ठ श्रावक को नमस्कार करना पाप होता, तो वें अम्बड़जी को नमस्कार क्यों 
करते ? यदि यह कहें कि अरिहन्त, सिद्ध एवं भगवान्‌ महावीर को तो उन्होंने 
मोक्षार्थ नमस्कार किया था और अम्बड़जी को लौकिक रीति के अनुसार। परल्तु 
इस कथन के पीछे कोई आगमिक प्रमाण नहीं होने से यह कथन सत्य एवं प्रामाणिक 
नहीं माना जा सकता। क्योंकि अम्बड़जी को नमस्कार करने का पाठ सबके साथ 
होने से उनका नमस्कार भी मोक्षार्थ ही माना जाएगा, संसारार्थ नहीं। उस समय 
वे संथारे पर बैठे हुए थे, वहाँ लौकिक रीति का पालन करने का कोई प्रसंग ही नहीं 
था। उस समय केवल लोकोत्तर मर्यादा पालन करने का प्रसंग था। तदनुसार 
उन्होंने अरिहन्त, सिद्ध, भगवान्‌ महावीर एवं अम्बड़जी को नमस्कार किया। अतः 
अरिहन्त आदि के नमस्कार को धर्म का अंग मानना और अम्बड़जी के नमस्कार 
को धर्म का अंग नहीं मानना, साम्प्रदायिक दुराग्रह मात्र है। 


उक्त पाठ में अम्बड़जी के लिए परिव्राजक शब्द का प्रयोग देखकर उन्हें 
संन्यास धर्म के नाते से नमस्कार करने की कल्पना करना गलत है। क्योंकि इस 
पाठ में उनके शिष्यों ने स्पष्ट कहा है कि जिनके पास हमने स्थूल प्राणातिपात, 
यावत्‌ स्थूल परिग्रह का प्रत्याख्यान किया था, उस अम्बड़ परिव्राजक की 
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नमस्कार हो। यदि संन्यास धर्म का सम्बन्ध होने से उन्होंने नमस्कार किया 
होता, तो वे यहाँ प्राणातिपात आदि के प्रत्याख्यान का उपकार न बताकर यह 
कहते कि जिस अम्बड़ संन्यासी से हमने संन्यास धर्म ग्रहण किया, उसे नमस्कार 
हो। परन्तु यहाँ स्थूल प्राणातिपात विरमण आदि व्रत धारण करने का उपकार 
मानकर शिष्यों द्वारा उन्हें वन्दन किए जाने का कथन है, परन्तु संन्यास धर्म का 
उपदेशक गुरु मानकर नमस्कार करने का नहीं। 


यदि कोई यह तर्क करे--'यदि अम्बड़ संन्यासी के शिष्यों ने उसे संन्यास 
धर्म के सम्बन्धानुसार वन्दन नहीं किया था, तो प्रस्तुत पाठ में उन्होंने अम्बड़ 
संन्‍्यासी के लिए “श्रमणोपासक” विशेषण क्यों नहीं लगाया ?” इसका समाधान 
यह है कि 'जिन-धर्म” की उदारता को प्रकट करने के लिए आगम में स्थान- 
स्थान पर अम्बड़जी के लिए 'श्रमणोपासक' विशेषण न लगाकर “परित्राजक' 
विशेषण लगाया है। इसी कारण प्रस्तुत पाठ में भी परिव्राजक शब्द का प्रयोग 
किया है। इस विशेषण से यह शीघ्र ही समझ में आ जाता है कि संन्यास धर्म की 
अपेक्षा, श्रमणोपासक का धर्म श्रेष्ठ है। इसलिए अम्बड़ संन्यासी ने संन्यास धर्म 
का त्याग करके श्रमणोपासक धर्म को स्वीकार किया। अन्यथा आगम में उनके 
लिए जो परिब्राजक का विशेषण लगाया है, वह सर्वथा असंगत रहेगा। क्योंकि 
जिस समय अम्बड़जी के शिष्य संथारा पर स्थित थे, उस समय उन्होंने 
अम्बड़जी को परिव्राजक कहा है, जब कि उन्होंने परिव्राजक कर्म का त्याग कर 
दिया था, उस समय वे परिव्राजक धर्म का आचरण नहीं करते थे। अतः उनके 
लिए परिव्राजक विशेषण लगाकर कहने का कोई अन्य कारण नहीं है। जैसे गृहस्थ 
एह्स्थाश्रम का त्याग करके जब साधु बन जाता है, तब उसके शिष्य “गृहस्थ' 
विशेषण नहीं लगाते। क्योंकि उसने गृहस्थ जीवन का त्याग करके साधुत्व 
स्वीकार कर लिया है। उसी तरह अम्बड़ संन्यास धर्म का परित्याग करके 
श्रमणोपासक बन गए थे। अतः उनके लिए परिद्राजक विशेषण लगाकर उन्हें 
सम्बोधित करना उचित नहीं माना जा सकता। हमें यहाँ यह मानना होगा कि 
जिन-धर्म की उदारता को बताने के लिए ही उनके नाम के आगे श्रमणोपासक 
विशेषण न लगाकर पूर्व परिचय के रूप में परिव्राजक शब्द का प्रयोग किया है। 
अतः उनके लिए परिदव्राजक शब्द का प्रयोग होने मात्र से परिव्राजक धर्म के 
सम्बन्ध से उनको वन्दन करने की प्ररूपणा करना सर्वथा गलत है। 
अम्बड़जी के शिष्य श्रावक धर्म के अनुसार संथारा ग्रहण कर रहे थे। अतः 
' समय कुप्रावचनिक धर्म का उपकार मानकर कुप्रावचनिक धर्माचार्य को दे 
>उ नमस्कार कर सकते थे? क्योंकि इस कार्य में वही पुरुष वंदनीय-पूजनीय 
सता है, जो इसका समर्थन करता हो, परन्तु संथारा ग्रहण करने के कार्य को 
। बताने चाला कुप्राववनिक धर्माचार्य संथारा स्वीकार करने बाले के लिए 


4: 4 


' 47४ 
द्ु 8 


न संन्य डर4 2५- ईसनकालर दे 
अम्बलठ सनन्‍्यार्ा के हाप्य अरफ 


वन्दनीय नहीं हो सकता। इसलिए अम्बड़जी के शिष्यों ने बारह व्रत ग्रहण कराने 
का उपकारक मानकर अम्बड़जी को वन्दन किया था, परिव्राजक धर्म का 
उपकारक मानकर नहीं | 

यह मान्यता भी एकान्त रूप से संगत नहीं है कि छत्तीस गुणसम्पन्न व्यक्ति 
ही धर्माचार्य होता है। क्योंकि आगम में कई ऐसे आचार्यों का भी उल्लेख मिलता 
है, जिनमें छत्तीस गुण नहीं पाए जाते। 


चत्तारि आयरिया पण्णत्ा तं॑ जहा--पव्वायणायारिए नागगेगे नो 
उवद्गावगायरिए.. उवड्ञवणायारिए नायगेगे नो पव्वायणायरिए. एगे 
पव्वायणायरिए वि उबद्गावणायरिए वि, एगे नो परव्वायणायरिए नो 
उवल्लवणायरिए धम्पायारिए। 


चत्तारि आयरिया पण्णत्मा त॑ जल्ा-उद्देसनायारिए नायमेगे नो 
वायणायरिए, ध्म्मायारिए। 


चत्तारि अन्तेवास़ी पण्णत्मा त॑ं जहा--पव्वयणान्तेवासी नामगेगे नो 
उवड्ञवणान्तेवायी, धरम्यंतेवासी / 


चच्तारि अन्तेवासी पण्णत्ता त॑ं जहा--उद्देसणान्तेवासी नाममेगे नो 
वायणान्तेवायी, धम्मंतेवासी / 5 समय पे 

आचार्य चार प्रकार के होते हैं--१. जो सामायिक चारित्र दीक्षा देते हैं 
परन्तु छेदोपस्थापना चारित्र नहीं देते, वे प्रव्॒जनाचार्य हैं, २. जो छेदोपस्थापना 
चारित्र देते हैं, परन्तु सामायिक चारित्र नहीं देते, वे उपस्थापनाचार्य हैं। ३. जो 
दोनों चारित्र देते हैं, वे उभयाचार्य हैं और ४. जो दोनों ही चारित्र नहीं देते, केवल 
धर्मोपदेश देते हैं, वे धर्माचार्य हैं। 

दूसरी प्रकार से आचार्य चार प्रकार के होते हैं---१. जो शिष्य को अंग- 
शास्त्र पढ़ने के योग्य बना देते हैं, परन्तु पढ़ाते नहीं, वे उद्देशनाचार्य हैं। २. जो 
शिष्य को अंगशास्त्र पढ़ने योग्य नहीं बनाते, परन्तु अंगशास्त्र पढ़ाते हैं, वे 
वाचनाचार्य हैं। ३. जो दोनों कार्य करते हैं, वे उभयाचार्य हैं और ४. जो दोनों 
कार्य नहीं करते, किन्तु धर्मोपदेश देते हैं, वे धर्माचार्य हैं। 

इसी प्रकार शिष्य भी चार प्रकार के होते हैं--१. जो एक आचार्य से दीक्षा 
मात्र ग्रहण करता है, छेदोपस्थापना चारित्र नहीं, वह प्रव्॒जनान्तेवासी है, २. जो 
एक आचार्य से दीक्षा नहीं लेता, परन्तु छेदोपस्थापना चारित्र ग्रहण करता है, वह 
उपस्थापनान्तेवासी है, ३. जो एक आचार्य से दोनों चारित्र ग्रहण करता है, वह 
उभयान्तेवासी है और ४. जो एक आचार्य से दोनों चारित्र ग्रहण नहीं करता, 
किन्तु धर्मोपदेश मात्र ग्रहण करता है, वह धर्म-अन्तेवासी है । 
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अन्य तरह से भी शिष्य चार प्रकार के होते हैं--१. जो जिससे अंगशास्त्र 
पढ़ने की योग्यता प्राप्त करते हैं, पढ़ते नहीं, वह उद्देशनान्तेवासी हैं। २. जो 
जिससे अंगशास्त्र पढ़ने की योग्यता प्राप्त नहीं करते, परन्तु अंगशास्त्र पढते हैं 
वे वाचनान्तेवासी हैं, ३. जो जिससे दोनों प्राप्त करते है, वे उभयान्तेवासी हैं 
और ४. जो जिससे दोनों प्राप्त नहीं करके धर्मोपदेश मात्र श्रवण करते हैं, वे 
धर्म-अन्तेवासी है। 


प्रस्तुत पाठ में जो न दीक्षा देता है, न छेदोपस्थापना चारित्र देता है और न 
अंगशास्त्र पढ़ाने के योग्य बनाता है और न अंगशास्त्र पढ़ाता है, केवल धर्मोपदेश 
देता है, उसे धर्माचार्य कहा है। प्रस्तुत पाठ की टीका में भी यही लिखा है-- 


आचार्य्य सूत्र चतुर्थ भंगे यो न प्रव्रजिनया न चोत्थापनयाचार्य्यः्स कः ? 
इत्याह धर्माचार्य्य: इति प्रबोधक: | आह च--- 
धम्मो जणुवइट्टो सो धम्मगुरु गिही व समणो वा। 
कोवि तिहिं संय उत्तो दोहि वि एक्केक्कगेणेव |। 


आचार्य सूत्र के चतुर्थ भंग में जो न दीक्षा देता है और न छेदोपस्थापना चारित्र 
ही देता है, वह कौन? वह धर्म का प्रतिबोध देने वाला धर्माचार्य है। कहा भी 
है--जिसने धर्म का उपदेश दिया है, वह भले ही गृहस्थ हो या श्रावक हो, धर्माचार्य 
कहलाता है। इनमें से कोई दीक्षा, छेदोपस्थापना चारित्र और धर्म-प्रतिबोध, इन 
तीनों के आचार्य होते हैं, कोई दो के और कोई एक के आचार्य होते हैं। 


इसमें यह स्पष्ट कर दिया कि धर्मोपदेशक भले ही श्रमण हो या 
श्रमणोपासक, वह धर्माचार्य कहलाता है। अम्बड़जी ने अपने शिष्यों को बारह व्रत 
रूप धर्म का उपदेश दिया था, अतः वे उनके धर्माचार्य थे। अम्बड़जी के शिष्यों ने 
उन्हें अपना धर्माचार्य बनाकर उनसे बारह व्रत धारण करने का कहा है, इससे यह 
निःसन्देह सिद्ध होता है कि अम्बड़जी के शिष्यों ने उन्हें लोकोत्तर समझकर ही 
पन्‍दन-नमस्कार किया था, संन्यास धर्म का उपदेशक समझकर नहीं। क्योंकि 
गरह द्रतधारी श्रावक कुप्रावचनिक धर्माचार्य को राजाभियोग आदि छः कारणों के 
बिना नमस्कार नहीं करता। जैसे शकडाल-पुत्र पहले गोशालक का शिष्य था 
फ़िर भगवान्‌ महावीर से बारह व्रत धारण किए, उसके पश्चात्‌ उसने गोशालक 
को दंदन नहीं किया, क्योंकि ऐसा करने से सम्यकत्व में अतिचार लगता है। अत 
जा क के शिष्यों ने उन्हें कुप्राववनिक समझकर नहीं, प्रत्युत बारह द्रत के 
बा धर्माचार्य समझकर वन्दन-नमस्कार किया था। अतः अम्बड़जी के 
नस उनको कुप्रावचनिक घ॒र्माचार्य के सम्बन्ध से वन्‍्दन किया ऐसी मिथ्या 
मो करके अपने से अधिक गुणसम्पन्न श्रावक को वन्दन करने में पाप बताना 

'+ > सर्वथा विरुद्ध है | 


छा 


सुलभबोधित्व की प्राप्ति के कारण 


स्थानांगसूत्र में जीव को पाँच कारणों से सुलभबोधी होना कहा है। . 
पंचालिं ठाणेलिं जीवा सुलभवोधियत्ताए कम्म॑ पकरेंते, व॑ 
जहा--अरहंताणं वनन्‍न॑ वदमाणे, जाव विवक्‍क तव-बंभेचेयणं देवाणं वनन॑ 
वदयाणे। | 
5स्थानागसूत्र, ५, २, ४२६ 


पाँच कारणों से जीव सुलभबोधी होने का कर्म करता है---अरिहन्तों यावत्‌ 
परिपक्व ब्रह्मचर्य वाले देवों का वर्ण--गुणानुवाद बोलने एवं प्रशंसा करने से। 


यहाँ जिनका ब्रह्मचर्य एवं तप परिपक्व हो गया है, उन देवों का गुणानुवाद 
करने से सुलभबोधित्व प्राप्त करना कहा है। देव साधु नहीं हैं, फिर भी उनका 
गुणानुवाद करने से जीव सुलभबोधीकर्म क्‍यों बांधता है ? इससे स्पष्ट सिद्ध होता 
है कि साधु से भिन्‍न व्यक्ति का विनय करने से एकान्त पाप नहीं होता है। 
सम्यग्दृष्टि पुरुष का विनय करने से सुलभबोधित्व की प्राप्ति होती है। अतः 
उसकी सेवा-भक्ति करने एवं उसको वन्दन करने से एकान्त पाप कैसे होगा ? 
उससे तो और अधिक धर्म होगा। 


जिस समय तीर्थंकर जन्म लेते हैं, उस समय वे साधु नहीं होते, तथापि 
इन्द्र आदि देव उनको अपने से अधिक सम्यक्त्व आदि गुणों से युक्त जानकर 
भक्तिपूर्वक वन्दन-नमस्कार एवं स्तुति करते हैं। भ्रमविध्वंसनकार के मत से 
उनका वन्दन भी सावद्य ठहरेगा। परन्तु आगम में ऐसा नहीं कहा है। वहाँ उसे 
कल्याण का कारण बताया है। इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि अपने से 
सम्यक्त्व एवं श्रावकत्व आदि गुणों में श्रेष्ठ पुरुषों को वन्दन-नमस्कार करना धर्म 
का कारण है, पाप का नहीं। 


आगमगम में स्पष्ट लिखा है कि दिक्कुमारियों ने तीर्थंकर के जन्म के समय 
तीर्थंकर एवं उनकी माता का गुणानुवाद किया-- 

जेणेव थयव॑ तित्थयरे वित्थयरमाया य तणेव उवाग्च्छोति-- 
उकवापच्छत्ता भव तित्थयरंतिथ्थयरमायं चतिक्खुतों आयाहिणं पयाहिणं 


* ४५० सद्धर्म मण्डनम्‌ इपडपाओाएयगएग्रिए फल एटड पा फा उप पिए एप ए: : 


करोंति २ जा प्चेयं करयल परियहियं िरसावत्त यत्थए अंजलिं कटूटर एवं 
क्यासी णयोउत्थुणं ते रयणकरुच्छिध्ारिए जगप्पर्ड-वदइए सव्वजयमंग्रलस्स 
चकक्‍्खुणो अयुत्तस्त सव्वजयजीवक्च्छलस्स हियकारण यग्यदेमिय 
पायिद्विविधुयभुस्स जिण्णस्स पाणिस्स नाययस्स बुहस्सा वोहयस्स 
सब्वलोगनाहसस्स िग्यमस्‍स्स पवरकुलसमुन्थवस्स जाईए खत्तियस्स ज॑ 
पि लोयच्मस्स जणणी धनन्‍नामि त॑ पुण्णात्रि कयत्थामि अम्हेणं 
देवापुप्पिए अहे लोगवत्थव्वाओ अड्ड दिसा कुमारी यहत्तारिआओ भरयवओ 
वित्थयरस्स जन्मण-यहिये करिस्सायों तण्णं दुब्भेहिं न थीइव्वं। 
--अम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति 


दिक्‍्कुमारियों ने भगवान्‌ू---तीर्थकर और उनकी माता के पास जाकर 
तीन वार परिक्रमा देकर शिखर अंजलि बांधकर कहा--हे रत्न कुक्षिधारिके ! 
तुम्हें हमारा नमस्कार है। हे देवी! संसार की समस्त वस्तुओं को दीपवत्‌ 
प्रकाशित करने वाले तीर्थंकर देव को तुम जन्म देने वाली हो, जो जगत्‌ के 
सम्पूर्ण पदार्थों का यथार्थ स्वरूप दिखलाने वाले नेत्र के समान हैं, जिनकी 
वाणी सब प्राणियों का उपकार करने वाली, सम्यग्ज्ञान, दर्शन और चारित्र का 
उपदेश देने वाली, सर्वव्यापक तथा सबके हृदय में प्रविष्ट होने वाली है। जो 
तीर्थकर देव राग-द्वेष के विजेता, उत्कृष्ट ज्ञान के स्वामी, संघ के नायक और 
बुद्ध-सब पदार्थों के यथार्थ स्वरूप को जानने वाले होते हैं, जो सब प्राणियों 
के हृदय में बोधिवीज के संस्थापक, सबके रक्षक और सबके बोधक हैं, जो 
ममत्वरहित उत्तम कुल में जन्मे हुए क्षत्रिय वंशधर हैं। तुम ऐसे तीर्थकर की 
जननी हो। इसलिए हे देवी! तुम धन्य हो, पुण्यवती हो, कृतार्थ हो। हे देवी! 
हम लोग अधोलोक में निवसित द्विक्कुमारिकाएँ हैं। हम तीर्थकर देव के जन्म 
की महिमा करेंगी। अतः आप किसी तरह से भयभीत न बनें। 


प्रस्तुत पाठ में दिशा-कुमारियों द्वारा तीर्थकर और उनकी माता को 
वन्‍्दन-नमस्कार करने एवं उनके गुणानुवाद करने का लिखा है। इससे यह स्पष्ट 
सिद्ध होता है कि सम्यग्दृष्टि एवं श्रावक के लिए अपने से अधिक गुणसम्पन्न 
पम्थवत्वी एवं श्रावक को वन्दन-नमस्कार करना पाप नहीं, धर्म है। तथापि 
>मविध्वंसनकार अपने से श्रेष्ठ सम्यग्दृष्टि के गुणानुवाद करने में धर्म और उसे 
चने करने में पाप बताते हैं। यह उनका केवल साम्प्रदायिक व्यामोह एवं दुराग्रह 
५ जब अपने से श्रेष्ठ सम्यग्दृष्टि का गुणानुवाद करने से धर्म होता है, तब उसे 
“देन करने से पाप कैसे हो सकता है? कदापि नहीं। अस्तु, अपने से अधिक 
कम सम्यग्दृष्टि श्रावक को श्रावक के द्वारा वन्‍्दन करने में पाप की 
*ल्पना करना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
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तीर्थंकर जन्म और वन्दन 


जन्म लेते समय तीर्थंकर की इन्द्र ने तथा तीर्थंकर एवं उनकी माता को 
दिशा-कुमारियों ने वन्दन-नमस्कार किया और उनके गुणानुवाद किए, इस 
आमगमिक प्रमाण से आपने यह सिद्ध किया कि अपने से श्रेष्ठ सम्यब्दृष्टि को 
वन्दन-नमस्कार करना धर्म है। परन्तु भ्रमविध्वंसनकार इस मान्यता को मिथ्या 
सिद्ध करने के लिए भ्रमविध्वंसन पृष्ठ २५४ पर जम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


अथ इहां कह्मो--तीर्थकर जन्म्यां ते द्रव्य तीर्थकर ने इन्द्र नमोत्थुणं गुणे 
नमस्कार करे, ते पिण इन्द्र नी रीति हुन्ती ते साचवे, पिण धर्म जाणे नहीं। तीन 
ज्ञान सहित एकावतारी इन्द्र ने पिण परपूठे जन्म्यां छतां द्रव्य तीर्थंकर नों विनय 
करे। नमोत्थुणं गुणे ते लौकिक संसार ने हेते रीति सांचवे, पिण मोक्ष हेते नहीं ।” 


जन्म लेते समय तीर्थकर को इन्द्र धर्म जानकर वन्दन-नमस्कार नहीं 
करता, ऐसा कहीं आगम में उल्लेख नहीं है। आगम में प्रयुक्त जीयमेयं इस पाठ 
से यदि यह कहें कि इन्द्र अपने पुरातन आचार का पालन करने के लिए जन्मते 
समय तीर्थंकर को वन्दन करता है, धर्म जानकर नहीं। परन्तु यह कथन सर्वथा 
अनुचित है। क्योंकि भगवान्‌ को केवलज्ञान होने पर जब देव वन्दन करने आए, 
उस समय के प्रसंग में भी आगम में जीयमेयं पाठ आया है। इसका अर्थ है--'हे 
देव! तीर्थकरों को वन्दन करना तुम्हारा पुराना आचार है। भ्रमविध्वंसनकार के 
मत से केवलज्ञान उत्पन्न होने पर भी तीर्थकर को वन्दन करना धर्म नहीं, 
लौकिक आचार का पालन करना मात्र होना चाहिए। यदि तीर्थकर को केवलज्ञान 
होने पर परंपरा के अनुसार वन्दन करने पर भी देवों को पाप नहीं, धर्म होता है, 
तब जन्म के समय तीर्थंकर को अपनी परंपरा के अनुसार वन्दन करने पर इन्द्र 
को पाप कैसे होगा ? जैसे जन्म के समय इन्द्र आदि देव तीर्थंकर की महिमा करने 
के लिए आते हैं, उसी तरह केवलज्ञान उत्पन्न होने पर केवलज्ञान की महिमा 
करने के लिए भी वे भगवान्‌ के पास आते हैं। आगम में जन्म-कल्याण के पाठ का 
संकोच करके पाँचों कल्याणों का पाठ आया है, उसमें जन्म के समय के वर्णन की 
तरह जीयमेयं का पाठ समझना चाहिए। अतः इन सब स्थानों में किए जाने वाले 
वन्दन और जव लोकान्तिक देव पुरानी परम्परा का पालन करने हेतु तीर्थकरों को 
प्रतिबोध देते आते हैं, उसमें भी पाप मानना चाहिए। क्योंकि वहाँ भी जीयमेय॑ 
शब्द का प्रयोग हुआ है। वह पाठ यह है-- 


तक्तेणं तेसिं लोगतियाणं देवाणं पत्तेयं २त्ता आसपाईं चलीति। तहेव 


-.. जाव अरहंताणे विक्‍्खययार्ण संवोहणं करेतएति ते यच्छायो ण॑ अग्हेडवि 
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मल्लिस्स अरहंतो संवोहणं करेगि जि कटूट् एवं संपेलेंति सता 
उत्तयुराच्छियं विभ्रिभायं वेउब्विय. सयुग्धाएणं सम्मोहणंति सत्र 
सांजिज्जाइं जोयणाएं एवं जहा जंगया जाव जेणेव मिहिला रायहाणी जेणेव 
कुम्पपस्प एण्णो थवणे जणेव यल्‍्लीअरहा तेणेव उवायच्छाँते सत्ता 
अंतलिक्सपडिवन्ना संखिंविणियाईं जाववत्थातिं पवर परिहिया करयल 
वाहिं इड्ञ एवं क्यासी बुज्ञझाहि भयव॑ लोगनाहा पक्‍तषेहिं धम्पतित्थ॑ जीवाणं 
हिय-चुख-ननिस्सेसयकर  भविस्सतीति कट्‌ट्र दोच्चंपि तच्चापि एवं कर्याति 
शा यल्लिअरहं वर्दीति-नयंसाति रता जागेव दिस पाउन्थुया तामेव दिसिं 


पडियया । 
' --अम्बूद्वीप प्रज्ञप्ति 


इसमें जाव शब्द से जिस पूर्वपाठ का संकोच किया है, वह यह है-- 

वए ग॑ लोगंतिया देवता आसणाडईं चलिताडं पारयोति-पार्यातिता 
ओहिं पाउज्ज॑तिरत्ा यल्लि अरहं ओहिणा ऑभोऐंति २च्ता। इमेयारुवे 
अज्जत्थिए जाव समुप्पज्जित्था एवं खलु एवं जम्बूल्नीवे-दीवे थारए वासे 
गिहिलाए कुम्पगस्य यल्‍लीअरहा निक्‍खमिस्सायीति मन पहारेंति त॑ 
जीयमेय॑ तीय परच्चुप्पननयणाय्याणं लोगंतियाएं / 

'इसके अनन्तर प्रत्येक लोकान्तिक देवों के आसन डोलने लगे। यह 
देखकर देवों ने अवधिज्ञान का प्रयोग करके अरिहंत मल्लिनाथ को देखा। पश्चात्‌ 
उनके मन में यह विचार उत्पन्न हुआ कि जम्बूद्वीप के भरत क्षेत्र में मिथिला नगरी 
कफ राजा कुम्भ की पुत्री भगवान्‌ मल्लिनाथ दीक्षा लेने का विचार कर रहे हैं। अतः 
एमारा भूत, भविष्य एवं वर्तमानकाल का जीत--आचार-परम्परा है कि तीर्थंकर 
5 पास जाकर हम उनको प्रतिबोधित करते हैं। इसलिए हमें भगवान्‌ मल्लिनाथ 
53 पास जाना चाहिए। यह सोचकर लोकान्तिक देवों ने ईशान कोण में जाकर 
“क्रय समुद्घात किया और संख्यात योजन का दण्ड निकाल कर उत्तर वैक्रिय 
शरीर बनाया और वे जृम्भक देवों की तरह मिथिला नगरी में कुम्भराजा के महल 
+ भगवान्‌ मल्लिनाथ के पास आए। वहाँ आकाश में स्थित होकर घुंघरू वजाते 
है हाथ जोड़कर मधुर शब्दों में कहने लगे---हे भगवन्‌! हे लोकनाथ !! प्रतिबोध 
ही करो और धर्मतीर्थ को प्रवृत्त करो, जिससे जीवों को हित, सुख एवं मुक्ति 
<॥ प्राप्ति हो। इस प्रकार दो-तीन वार कह कर और वन्दन-नमस्कार करके 
ताकान्तिक देव जिस दिशा से आए थे, उसी ओर वापिस लौट गए। 

.... >'खुत पाठ में जीयमेयं शब्द का प्रयोग हुआ है। यहाँ भी अपनी परंपरा के 
“5-९ की पालन करने के लिए लोकान्तिक देव भगवान्‌ मल्लिनाथ को 


सलभदोधित्व थी ग्रासि के कारण मा 
स्लभद्याघ्रत्व का दा: के कारण र्॒३ 


प्रतिबोधित करने आए, ऐसा कहा है। अतः भ्रमविध्वंसनकार को इस कार्य को भी 
सावद्य समझना चाहिए। यदि जीयमेयं इस पाठ के होने पर भी देवों द्वारा प्रतिवोध 


देना सावद्य नहीं है, तो जन्म के समय भी इन्द्र आदि का वन्दन करना सावद्य नहीं 
होगा। 


यदि यह कहें कि भगवान्‌ के जन्म के समय देवता बहुत-सा आरंभ- 
समारंभ करते हैं। अतः जैसे वह सावद्य है, उसी तरह उस समय का वन्दन भी 
सावद्य है। परन्तु भगवान्‌ को केवलज्ञान होने पर भी देव आते हैं और उस समय 
भी वबहुत-सा आरंभ-समारंभ करते हैं। इस अपेक्षा से केवलज्ञान के समय किया 
जाने वाला वन्दन भी सावद्य समझना चाहिए। इसे सावद्य क्‍यों नहीं मानते ? जैसे 
केवलज्ञान के समय देवों की आवागमन आदि सावद्य क्रिया होने पर भी उस समय 
का वन्दन सावद्य नहीं होता, उसी तरह जन्मोत्सव के समय आरंभ होने पर भी 
भगवान्‌ को किया जाने वाला वन्दन सावद्य नहीं होता। क्योंकि वन्दन आरंभ- 
समारंभ की क्रिया से भिन्‍न है। 





अब -+१३५ 


चक्र-रत्न और श्रावक 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २५१ पर लिखते हैं-- 


'इहां चक्र उपनों तिहां भरतजी इसो विनय कीधो। पछे चक्र कने आवी 
पूजा कीधी, ते संसार रीते पिण धर्म हेते नहीं। तिम अम्बड़ने चेलां पिण आपरो 
निज गुरु जाणी गुरुनी रीति साचवी, पिण धर्म न जाण्यो ।' 

भरत ने चक्ररत्न की पूजा की, उसकी अम्बड़जी के शिष्यों के साथ तुलना 
करना कथमपि उचित नहीं है। क्योंकि चक्ररत्न प्रत्यक्षतः स्थावर है, एकेच्द्रिय है 
और मिथ्यात्वी है। उसकी पूजा करना मिथ्यात्वी की पूजा करना है। अतः वह 
सम्यग्दृष्टि के लिए धर्म का कारण नहीं है। परन्तु अम्बड़जी सम्यग्दृष्टि एवं बारह 
ब्रतधारी श्रावक थे। अतः उन्हें वन्दन-नमस्कार करना सम्यग्दृष्टि एवं श्रावक को 
वन्‍्दना करना था और वह चक्र-पूजा की तरह लौकिक रीति के परिपालनार्थ 
नहीं, धर्मार्थ था। अतः चक्र-पूजा का दृष्टान्त देकर अम्बड़जी को किए गए 
वन्दन को सावद्य बताना नितान्त असत्य है। 

यह आगम-प्रमाण से बताएँ कि श्रावक की सेवा-भक्ति करने से किस फल 
की प्राप्ति होती है ? 

आगम में श्रावक की सेवा-भक्ति करने का फल शास्त्र-श्रवण से लेकर 
मोक्ष-पर्यन्त बताते हुए लिखा है-- 


तहारुवेणं थनन्‍्ते/ सम वा याहणं वा पज्जुवासमाणस्स (कि फल 
पज्जुवासाणं 2 

गोयमा/ सवण फला। 

सेणंयनन्‍ते/ सवणे कि फूले ? 

छाण फ़ले। 

येग॑यनन्‍ते/ गाणे कि फ़ले ? 

विष्णाण फले / 

पे ण॑ पन्‍ते। विण्णाणे कि फ़ले ? 
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पच्चक्‍्खाण फले / 

से ण॑ भथन्‍ते/” पच्चक्खाणे कि फले ? 

संजय फले। 

से णे॑ भनन्‍ते/ संजने कि फले 2 

अणण्हय फले/ एवं अणण्हए तव फ़ले/ तवे वोदाण फले। वोदाणे 
अकिरिया फले।/ " 

से ण॑ भन्‍ते/ आकिरिया कि फला ? 

प्रिद्धिपज्जवक्सणा कला प्रण्णत्ा, ग्रेयया। 

--भेगवतीसूत्र, २, ५, १११ 
है भगवन्‌! तथारूप के श्रमण-माहन की सेवा करने से क्या फल होता है ? 
हे गौतम! आगम, वीतराग-वाणी-धर्म सुनने का फल होता है। 
श्रवण करने का क्या फल होता है? 
श्रवण करने से ज्ञान होता है, सैद्धान्तिक बोध होता है। 
ज्ञान से क्या फल होता है? 
विज्ञान--विशेष ज्ञान की प्राप्ति होती है, त्यागने योग्य और स्वीकार करने 

योग्य वस्तु का विवेक प्राप्त होता है। 
विज्ञान से किस फल की प्राप्ति होती है? 
विज्ञान से पाप का प्रत्याख्यान होता है| 
प्रत्याख्यान का क्‍या फल है? 
पापों का प्रत्याख्यान करने से संयम की प्राप्ति होती है। 
संयम का क्या फल है? 
संयम से आश्रव का निरोध होता है, आते हुए कर्म रुकते हैं। इसी तरह 


आश्रव-निरोध से तप की प्राप्ति होती है। तप से कर्मों की निर्जरा होती है और 
निर्जरा से योगों का निरोध होता है। 


है भगवन्‌ ! योग निरोध करने से क्या फल मिलता है? 

हे गौतम! योग निरोध से सब कर्मो का अन्त होकर मोक्ष की प्राप्ति होती है। 

प्रस्तुत पाठ में तथारूप के श्रमण-माहण की सेवा-भक्ति करने से धर्म- 
श्रवण से लेकर मोक्षपर्यन्त फल की प्राप्ति बताई है। प्रस्तुत पाठ की टीका में 
श्रमण का अर्थ साधु और माहण का अर्थ श्रावक किया है-- 


अमणः साधु: माहनः श्रावकः | 


उक्त पाठ से श्रावक की सेवा-भक्ति करने में धर्म सिद्ध होता है। अतः 
श्रावक की सेवा-भक्ति करने एवं उन्हें वंदन-नमस्कार करने में एकान्त पाप 
वताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है | 


यदि यह कहें कि प्रस्तुत पाठ में प्रयुक्त श्रमण-माहण शब्द केवल साधु का 
ही वोधक है, श्रावक का नहीं। तो यह कथन भी उचित नहीं है। क्योंकि यह कथन 
टीकां से भी विरुद्ध है। टीका में माहण शब्द का अर्थ श्रावक किया है। इसके 
अतिरिक्त अन्यतीर्थियों के लिए भी श्रमण-माहण शब्द आया है। वहाँ उनका एक 
साधु ही अर्थ नहीं किया है। वहाँ श्रमण का अर्थशाक्य आदि भिक्षु और माहण का 
अर्थ ब्राह्मण किया है। जैसे अन्यतीर्थियों के लिए प्रयुक्त श्रमण-माहण शब्द एक 
अर्थ के नहीं, भिन्‍न-भिन्‍न अर्थ के बोधक हैं, उसी तरह स्व-तीर्थी के लिए 
प्रयुक्त श्रमण-माहण शब्द भी एक साधु अर्थ में नहीं, भिन्न-भिन्न अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है। 

तत्थणं जे ते सयणा-याहणा एक्याइक्खांति जाव परुवोंति सब्दे पाणा 


जाव स्रव्वे सत्ता हंतव्वा। 
--सूत्रकृतांगसूत्र, २, २, ४१ 


जो श्रमण-माहण यह प्ररूपणा करते हैं कि सब प्राण, भूत, जीव और 

सत्तवों का वध करना धर्म है, वे परमार्थ को नहीं जानते । 
प्रस्तुत पाठ में अन्यतीर्थी के लिए श्रमण-माहण शब्द का प्रयोग हुआ है। 

यहाँ टीकाकार ने श्रमण शब्द का अर्थ शाक्य आदि भिक्षु और माहण शब्द का 
अर्थ ब्राह्मण किया है। प्रमविध्वंसनकार ने भी इस बात को स्वीकार किया है। 
प्रमविध्वंसन, पृष्ठ २६४ पर लिखा है-- 

'तिम अन्यतीर्थी ने श्रमण शाक्यादिक, माहण ते ब्राह्मण ए अन्य तीर्थी ना 
ज्मण-माहण कह्मा [' 

अतः जैसे इस पाठ में श्रमण-माहण शब्द का अन्यतीर्थी का एक साधु अर 
ने होकर भ्रमण का शाक्य आदि भिक्ु और माहण का ब्राह्मण अर्थ किया ४ उर्सी 
तरह भगवतीसूत्र के पाठ में उल्लिखित श्रमण शब्द का अर्थ साधु और माहण 
भच्द का अर्थ आवक समझना चाहिए। अस्तु परतीर्णी के लिए दोनों धब्दों के दो 
भिन्‍न अर्थ मानना और स्वतीर्थी के लिए दोनों शब्दों का एक साछु ही शर्ग करा 


साम्प्रदायिक दुराग्रह मान है 


85363) 


माहण का अर्थ 


परतीर्थी धर्मोपदेशक दो प्रकार के होते हैं---श्रमण-शाक्य आदि भिक्षु और 
माहण--ब्राह्मण । इसलिए परतीर्थी धर्मोपदेशक के लिए प्रयुक्त श्रमण-माहण 
शब्द का भिन्न-भिन्न अर्थ होना उपयुक्त है। परन्तु स्वतीर्थी धर्मोपदेशक 
एकमात्र साधु ही होता है, श्रावक नहीं। इसलिए स्वतीर्थी धर्मोपदेशक के लिए 
प्रयुक्त श्रमण-माहण शब्द का एक साधु ही अर्थ होना चाहिए। परन्तु श्रमण का 
अर्थ साधु और माहण का अर्थ श्रावक नहीं होना चाहिए। इस विषय में आपका 
क्या अभिमत है? 


परतीर्थी की तरह स्वतीर्थी धर्मोपदेशक भी दो प्रकार के होते हैं-- १. साधु 
और २. श्रावक। इसलिए श्रमण शब्द का अर्थ साधु और माहण शब्द का अर्थ 
श्रावक करना चाहिए। क्योंकि आगम में श्रावक को भी धर्मोपदेशक कहा है-- 


अल्वरे तच्चस्स ठाणस्स यीसयस्सविभंये एवयाहिज्जज इह खु 
पराईणंं वा ४ सतत ग्रतिया यछुस्यसा भर्वोति, ते॑ जल्ाा--आप्पिव्छा; 
अप्पास्णा; अप्पपरिणहा, धम्यिया, धम्माएया, धम्मिल, धम्यक्खाई, 
धम्मप्पलोइया, धम्यपलज्जणा, धम्यसयुदायार, ध्म्मेण चेव वितिं 
कप्पेयाणा विहरंति/ छसीला, छुब्वया, सुप्पडियानंदा साहू। 
--सूत्रकृतांगसूत्र, २, २, ३६ 
तीसरा स्थान मिश्रसंज्ञक है। उसका विभंग कहते हैं---इस संसार में पूर्व 
आदि दिशाओं में निवसित मनुष्य शुभकर्म करने वाले होते हैं। वे अल्पइच्छा 
रखने वाले, अल्पारम्भी, अल्पपरिग्रही, धार्मिक, धर्मिष्ठ--श्रुत-चारित्र धर्म के 
अनुगामी, धमख्यायी--भव्य जीवों के समक्ष धर्म का प्रतिपादन---उपदेश करने 
वाले, धर्म में अनुराग रखने वाले, प्रसन्‍नतापूर्वक धर्मांचरण करने वाले, धर्मपूर्वक 
जीविका करने वाले, सुन्दर स्वभाव वाले, सुव्रती और आत्म-आनन्द में मग्न 
रहने वाले साधु के सदृश होते हैं। 
प्रस्तुत पाठ में श्रावक को धमख्यायी कहा है । धमख्यायी उसे कहते हैं, जो 
धर्म का उपदेश देता है। टीकाकार ने धमख्यायी शब्द का निम्न अर्थ किया है-- 





धर्ममाख्याति भव्यानां प्रतिपादयति इति धमखियायी | 


जो भव्य लोगों के समक्ष धर्म का प्रतिपादन करता है, उसे धमख्यायी 
कहते हैं। 

इस प्रकार इस पाठ से स्पष्ट सिद्ध होता है कि श्रावक भी धर्म का उपदेश 
देता है। अतः परतीर्थी धर्मोपदेशक की तरह स्वतीर्थी धर्मोपदेशक भी दो प्रकार 
के होते हैं-“-साधु और श्रावक | अतः भगवतीसूत्र में प्रयुक्त श्रमण शब्द का साधु 
और माहण शब्द का श्रावक अर्थ समझना चाहिए। माहण शब्द का भी साधु ही 
अर्थ करना कथमपि उचित नहीं | 


सुबुद्धिप्रधान : धर्मोपदेशक था 
किसी श्रावक ने धर्मोपदेश देकर किसी को धार्मिक बनाया हो, तो बताएँ ? 


अम्बड़ परिव्राजक ने ही अपने सात सौ शिष्यों को धर्मोपदेश देकर वारह 
व्रत स्वीकार कराए। भ्रमविध्वंसनकार ने भी स्वयं इसे स्वीकार किया है। दूसरा 
उदाहरण सुवुद्धिप्रधान श्रावक का है, उसने जितशत्रु राजा को धर्मोपदेश देकर 
बारह व्रतधारी श्रावक बनाया | 


तत्तेण॑ सुढ्द्धि जितसतुस्स विचित्त केवली पण्णतं चाउज्जामं धम्मं 
परिकहेइ । तयाइक्खाति जहा जीवा दुज्झांति जाव पंच अपुव्वयाति। तप्तेणं 
जितसतृ सूबुद्धिस्स आंतिए धम्यं सोच्चा णिस्म्म हड्ड-तुड्ठ सुद़॒द्धि अमच्चं 
एवं वयासी---सद्दह्मत्ि ग॑ देवाणुप्पिया। िगंथं पावयणं 3 जाव से जहेय॑ 
हुन्मे क्यह। त॑ इच्छामि ग॑ तव आऑतिए पंचाएुव्वइयं सत्तश्रिक्खावइयं जाव 
उक्स्रपज्जित्ताणं विहरित्ए। अहा चुह देवापुप्पिया/ गा पडिबंध॑ करेह। 
तएगं॑ से जितसत्ृ यूद्र॒द्धिस्स अपच्चस्स आंतिए पंचाएव्वइयं जाव दुवालस 
विहं चरावयधन्मं॑ प्रडिवज्जइ। तत्तेणं जितस़चू समयोवासए आधिगय 
जीवाउजीवे जाव पडिलथयाणे विहर्‌ड़ / 


“वैतिसूत्र, अध्ययन १२ 


इसके अनन्तर सुवुद्धिप्रधान ने जितशत्रु राजा को केवली-प्ररूपित 
पघातुयमि---चार महाव्रतयुक्त धर्म कहा और राजा को इस प्रकार समझाया 
जिससे जीव प्रतिबोधित होकर आराघक बन जाते हैं। उसने राजा को पाँच 
जगुप्रत रूप धर्म को विस्तार से समझाया। इसके अनन्तर जितशत्रु राजा ने 
सुदुद्धिप्रधान से कहा--'में निर्गन्थ प्रवचन पर श्रद्धा करता हूँ और तुम्हारे उपदेश 
के अनुसार तुम से बारह व्रत स्वीकार करना चाहता हूँ।' यह चुनकर प्रधान ने 
फेह-हे देवानुप्रिय! जैसा सुख हो करो, परन्तु धर्मकार्य में विलन्‍्व मत करो । 
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तदनन्तर राजा ने प्रधान से आवक के बारह व्रत ग्रहण किए और वह 
श्रमणोपासक बन गया। वह जीव-अजीव को जानकर यावत्‌ साधुओं को दान 
देता हुआ विचरने लगा। 


प्रस्तुत पाठ में स्पष्ट कहा है कि सुबुद्धिप्रधान के धर्मोपदेश से जितशत्रु 
राजा ने बारह व्रत स्वीकार किए। अतः श्रावक भी धर्मोपदेशक होते हैं, यह आगम 
का एक ज्वलन्त उदाहरण है। अतः स्वतीर्थी साधु एवं श्रावक दोनों धर्मोपदेशक 
होते हैं। तथापि भ्रमविध्वंसनकार स्वतीर्थी साधु को ही एकमात्र धर्मोपदेशक 
बताते हैं, श्रावक को नहीं। उनका यह कथन आगम से विरुद्ध सिद्ध होता है। 
भगवतीसूत्र में कथित श्रमण और माहण--श्रावक की सेवा-भक्ति करने से 
आगम-श्रवण से लेकर मोक्ष-प्राप्ति का फल मिलता है। अतः श्रावक की सेवा- 
भक्ति करने में एकान्त पाप बताना आगम के विपरीत है। 
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श्रमण-माहण का स्वरूप 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २६६ पर लिखते हैं-- 


अनें किणहिक ठामे टीका में माहण ना अर्थ प्रथम तो साधु इज कियो, 
अने वीजो अर्थ “अथवा श्रावक" इम कियो छै। पिण मूल अर्थ तो श्रमण-माहण 
नो साधु इज कियो ।' 


टीकाकार ने श्रमण-माहण शब्द का प्रथम साधु ही अर्थ किया है, परन्तु 
बाद में अथवा कहकर श्रावक अर्थ किया है, यह कथन युक्‍्तिसंगत नहीं है। 
भगवतीसूत्र की टीका में माहण शब्द का श्रावक अर्थ किया है। 


माहणस्स त्ति माहनेत्येवमादिशति स्वयं स्थूल-प्राणातिपातादि 
निवृत्तत्वाधः स माहनः | ह 


जो पुरुष स्थूल प्राणातिपात आदि से निवृत्त होकर दूसरे को भी नहीं मारने 
का उपदेश देता है, वह माहण है। 


यहाँ टीकाकार ने सर्वप्रथम माहण शब्द का श्रावक अर्थ किया है, और 


भगवती, श, २, उ. ५ की टीका में माहण शब्द का सर्वप्रथम साधु अर्थ ही किया 
है। वह टीका यह है--- 


तथारूपमुचितस्वभाव॑ कज्चन पुरुष श्रमणं वा 
तपोयुक्तमुपलक्षणत्वादस्योत्तर गुणवन्तमित्यर्थ:। माहनं वा स्वयं हनन 


निवृत्तत्वात्परं प्रति मा हन इति वादिनं उपलक्षणत्वादेव मूलगुण- 
उक्तमित्यर्थ:। वा शब्दौ समुच्चये अथवा श्रमणः साधुमाहनः श्रावकः | 

रे जो पुरुष उचित स्वभाव, तप--5त्तरगुण से युक्त है, वह श्रमण कहलाता 
४ और जो स्वयं हिंसा से निवृत्त होकर दूसरे को नहीं मारने का उपदेश देता है 
का मूलगुण से युक्त है, बह “माहण' कहलाता है। अथवा श्रमण नाम साधु 
का है और माहण नाम श्रावक का। 


यहा रा हीकाकार की जप न और 
,..... “ककार ने प्रथम श्रमण शब्द का “उत्तरमुण और माहण शब्द का 
मजंगणयउ्त के ७ किया हि] साध ४ दोनों एवं उत्तरगुण गेल 
“37 उत्त अछ किया ह। साधु और श्रावक दोनों के मूल एवं उत्तरगुण होते 


- अगण-माहण का सच्साप ४६१ 


। 
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हैं, केवल साधु के नहीं। इसलिए प्रथम अर्थ में श्रमण-माहण शब्द से मूल एवं 
उत्तरगुण से युक्त साधु और श्रावक दोनों का ही ग्रहण होता है, केवल साधु का 
नहीं। दूसरे अर्थ में टीकाकार ने स्पष्ट लिख दिया--श्रमण का अर्थ साधु है और 
माहण का अर्थ श्रावक | अतः उक्त टीका का नाम लेकर माहण शब्द का श्रावक 
अर्थ करने में टीकाकार की अरुचि बताना सर्वथा गलत है। 


कल्याणं, मंगलं आदि विशेषण 


भ्रमविध्वसंनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २८७ पर भगवती, श, १४ के पाठ 
की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ अठे स्वनुभूति, सुनक्षत्र मुनि गोशालक ने कह्मो--हे गोशालक! जे 
तथारूप श्रमण-माहण कने एक वचन सीखे, तेहने पिण वांदे-नमस्कार करे। 
कल्याणिक, मांगलिक, देवयं, चेइयं, जाणिने घणी सेवा करे। इहां श्रमण-माहण 
कने सीखे तेहने वन्दना-नमस्कार करणी कही। पिण श्रमणोपासक कने सीखे 
तेहने वंदना-नमस्कार करणी, इम न कह्मो। श्रमण-माहण नी सेवा कही, पिण 
श्रमणोपासक री सेवा न कही। ए तो प्रत्यक्ष श्रावक ने टाल दियो, अने श्रमण- 
माहण ने वन्दना-नमस्कार करणो कटद्मो । ते माटे श्रावक ने नमस्कार करे ते कार्य 
आज्ञा बाहिर छे |” 

भगवती, शतक १६४ के पाठ का प्रमाण देकर यह कहना “श्रावक से सीखे, 
पर उसको वन्दन न करे" नितान्‍्त असत्य है। उक्त पाठ में साधु एवं श्रावक दोनों 
से सीखना और दोनों को वन्दन-नमस्कार करने का कहा है। इसमें श्रावक को 
वन्दन करने का निषेध नहीं किया है। प्रस्तुत पाठ में भगवती, श. २, उ. ५ की 
तरह श्रमण और माहण दोनों से सीखने और वन्दन करने का विधान किया है। 
अतः यहाँ भी पूर्व की तरह श्रमण का अर्थ साधु और माहण का अर्थ श्रावक है | 
भगवतीसूत्र के इस पाठ से श्रावक से सीखना और उसे वन्दन करना स्पष्ट सिद्ध 
होता है। इतना तो साधारण वुद्धि वाला व्यक्ति भी समझ सकता है कि यह कैसे 
हो सकता है कि श्रावक से सीखने का तो निषेध नहीं किया, परन्तु वन्दन करने 
का निषेध किया है? यदि यह कहें कि इस पाठ में श्रमण-माहण का विशेषण 
कल्याणं, मंगलं, देवयं, चेइयं आया है। ये विशेषण साधु एवं तीर्थकरों को किए 
जाने वाले वन्दन में ही आते हैं, श्रावक आदि में नहीं। इसलिए माहण शब्द का 
साधु ही अर्थ करना चाहिए, श्रावक नहीं। भ्रमविध्वंसनकार का यह तर्क भी 
युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि आगम में साधु से भिन्‍न व्यक्ति के लिए भी 
“कललाणं' आदि विशेषण आए हैं। 





. बूह़ जफ्स्स आहस्स आहुणिज्जे, पहुगिज्जे, अच्चाणिज्जे 
वंदगिज्जे, नर्मंयाणिज्जे, पयाणिज्जे, सक्‍काराणिज्जे, स्रम्माणिज्जे, 
कल्लाएं, यंयलें, देवयं, चेइयं, विणएण पज्जुवासणिज्जे । 

--उववाईसूत्र 

प्रस्तुत पाठ पूर्णभद्र यक्ष के लिए प्रयुक्त हुआ है। इसमें पूर्णभद्र यक्ष के 

लिए कल्याणं, मंगलं, देवयं, चेइयं विशेषणों का प्रयोग किया है। अतः उक्त 

विशेषण केवल साधु एवं तीर्थकरों के लिए ही आते हैं, ऐसा कोई नियम नहीं 

है। उक्त विशेषणों का नाम लेकर भगवतीसूत्र के १५वें शतक के पाठ में 

प्रयुक्त 'माहण” शब्द का श्रावक अर्थ होने का निषेध करना आगम से सर्वथा 
विपरीत है। ध 


श्रावक भी वन्दनीय है 
भ्रमविध्वंसनकार उत्तराध्ययनसूत्र की बहुत-सी गाथाएँ लिखकर उनके 
प्रमाण से माहण शब्द का अर्थ एकमात्र साधु होना बताते हैं, श्रावक नहीं। 


उत्तराध्ययनसूत्र की गाथाओं में जो माहण या ब्राह्मण का लक्षण बताया है, 
वह केवल साधु में ही मिलता है, श्रावक में नहीं, यह कथन न्यायसंगत नहीं है। 
उत्तराध्ययन की गाथा में बताया है--“सब जीवों पर समता रखने से श्रमण, 


ब्रह्मचर्य घारण करने से ब्राह्मण या माहण, ज्ञान से मुनि और तप करने से तापस 
शेता है।' 


सययाए समणों होई.. बंपचेरेण बंभणो / 


नाणेण य युणी होई तवेणं होई तावसो।। 
--उत्तराध्ययनसूत्र, २४, ३२ 


यहाँ ब्रह्मचर्य धारण करने से माहण--ब्राह्मण होना कहा है। श्रावक भी 

ब्रह्मचर्य धारण करता है। अतः अम्बड़जी एवं उनके शिष्यों ने श्रावक होने पर भी 
पूर्ण ब्रह्मचर्य का पालन किया श्रावक बह्मचर्य का पश्पिालन नस्ल 

र्ण ब्रह्मचर्य का पालन किया था। अन्य श्रावक "भी देश से बह्मचर्य का परिपालन 
करते ४ इसलिए 4352५ उक्त गा ० प्ररूणि पित द्राद्मण का लक्षण श्रावक ४ ॥डी ्रिलर 
जरत 8। इसालए उक्त गाथा मे प्ररूपित द्राद्मण का लक्षण श्रावक्र घ का घटित 
शेैता हैं। उत्तराध्ययनसूत्र की गाथाओं का उदाहरण देकर एकमात्र साधु को; 
ही माहण कहना और श्रावक के माहण होने का निषेघ करना आगम से सव्धा 
दिर "55 ४ 
किर्ल्प है | 
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तिण रे लेखे स्त्री ने पिण आचार्य कहीजे। तथा सासू बहू कने व्रत आदरे तथा 
सेठ गुमाश्ता कने व्रत आदरे, तो तिण ने पिण धर्माचार्य कहीजे' | इसके आगे 
लिखते हैं---'अनें जिण पासे धर्म सीख्या तिण ने वन्दना करणी कहे तिणरे पाछे 
क्या ते सर्वने वन्दन-नमस्कार करणी |” 


स्थानांगसूत्र के स्थान ६ में लिखा है--कारणवश पुरुष साध्वी से दीक्षा 
ग्रहण कर सकता है, परन्तु दीक्षा ग्रहण करने के बाद वह उक्त साध्वी को 
नमस्कार नहीं करता। क्योंकि साध्वी को वन्दन-नमस्कार करना साधु का कल्प 
नहीं है। उसी तरह पिता पुत्र से, पति पत्नी से, श्वश्रू पुत्रवधू से और सेठ अपने 
मुनीम या नौकर से धर्मोपदेश सुनकर श्रावक के ब्रत ग्रहण कर सकता है। परन्तु 
पिता पुत्र को, पति पत्नी को, श्वश्रू पुत्रवधू को और सेठ नौकर को वन्दन करें यह 
लोक-व्यवहार के अनुकूल नहीं होने से, ये उन्हें वन्दन नहीं करते | परन्तु जिस 
श्रावक को वन्दन करने में लोक-व्यवहार का उल्लंघन नहीं होता है, उसे वन्दन 
करने में किसी तरह का दोष एवं पाप नहीं, बल्कि धर्म है। अतः धर्मोपदेशक पुत्र, 
पत्नी, पुत्र-वधू एवं नौकर को पिता, पति, श्वश्रू और सेठ नमस्कार नहीं 
करते--यह दृष्टान्त देकर सभी धर्मोपदेशक श्रावकों को वन्दन-नमस्कार करने 
में पाप बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। क्योंकि लोक-व्यवहार के कारण भले 
ही पुत्र आदि को वे नमस्कार नहीं करते, परन्तु उनका आदर-सम्मान एवं 
गुणानुवाद तो कर सकते हैं और गुणानुवाद करना भी विनय है। अस्तु श्रावक के 
द्वारा श्रावक को वन्दन करने का निषेध करना एवं उस वन्दन को सावद्य बताना 
नितान्त असत्य है। 
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युण्य - अधिकार 


पुण्य का स्वरूप 
शुभ अनुप्ठान और उसका फल 
क्रिया-अधिकार 





पुण्य का स्वरूप 


पुण्य किसे कहते हैं? और उसके कितने भेद हैं? 
जो आत्मा को पवित्र करता है, उसे पुण्य कहते हैं-- 
पुनाति पवित्रीकरोत्यात्मानमिति पुण्यम्‌। 


स्थानांगसूत्र में नौ प्रकार का पुण्य कहा है--१. अन्न, २. पानी, 
३. दस्त्र, ४. मकान, ५. शय्या का देना, ६. गुणी पुरुषों के गुणों में मन को 
लगाना, ७. वचन से गुणीजनों की प्रशंसा करना, ८. शरीर से उनकी सेवा 
करना और ६, श्रेष्ठ पुरुषों को नमस्कार करना। 


स्थानांगसूत्र की टीका एवं टब्बा अर्थ में लिखा है--'पात्र को अन्न आदि 
का दान देने से तीर्थंकर नाम गोत्र आदि विशिष्ट पुण्य प्रकृति का वन्ध होता है 
और साधु से भिन्‍न व्यक्ति को अनुकम्पा बुद्धिपूर्वक दान देने से अन्य घुण्य 
प्रकृति का वन्ध होता है। इस प्रकार साधु एवं उनसे भिन्न व्यक्ति को दान देने से 
नी प्रकार का पुण्य होता है। 


नो प्रकार से आबद्ध पुण्य का फल बयालीस प्रकार से मिलता है। अतः 
इन्हें भी कार्य और कारण से पुण्य कहते हैं। इस प्रकार शुभकरणी क्रिया का नाम 
भी पृण्य है और उसके फल का भी । 
पुण्य आदरने योग्य है या त्यागने योग्य ? 
स्थानांगसूत्र के प्रथम स्थान की टीका में पुण्य के दो भेद किए हैं-- 
है 5 अ'्यानुवन्धी पुण्य और २. पापानुबन्धी पुण्य। पुण्यानुवन्धी पुण्य साधक दशा 
5 आदरने योग्य है और पापानुवन्धी पुण्य त्यागने योग्य है। 
पुण्यानुबन्धी पुण्य किसे कहते हैं और उसकी उत्पत्ति कैसे होती है ? 
इस दिपय में आचार्य हरिभद्र सूरि ने लिखा है-- 
गेहाद्‌ गेहान्तरं कश्चिद्‌ शोभनादधिकं नरः। 
यातियद्वत्‌ सधघर्मेण तद्ददेव भवादभवम्‌ || 
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जफिक 


जैसे कोई मनुष्य सुन्दर मकान से निकलकर उससे भी सुन्दर मकान में 
प्रविष्ट होता है, उसी तरह जिस पुण्य के द्वारा जीव मनुष्य आदि उत्तम योनियों 
का त्याग करके उससे भी श्रेष्ठ देव आदि योनियों को प्राप्त करता है, उसे 
पुण्यानुबंधी पुण्य कहते हैं। 
उसकी उत्पत्ति का कारण बताते हुए आचार्य हरिभद्र सूरि ने लिखा है-- 
दया भूतेषु वैराग्यं, विधिवद्‌ गुरु पूजनम्‌। 
विशुद्धा शील वृत्तिश्च, पुण्य॑ पुण्यानुबन्ध्यदः | | 
सब प्राणियों पर दया-अनुकम्पा रखना, वैराग्य, विधिवत्‌ गुरु की सेवा. 


करना एवं अहिंसा आदि व्रतों का अतिचाररहित पालन करना, ये सब 
पुण्यानुबन्धी पुण्य के कारण हैं। 


आचार्य हरिभद्र ने लिखा है कि मोक्षार्थी पुरुषों को पुण्य का आदर करना 
चाहिए-- 
श॒पानुबन्ध्यतः दुण्यं कृतव्य सर्वथा नर: 
यव्यथावादपातिन्यों जायनन्‍्ते सर्व-सम्पदः // 
मनुष्यों को पुण्यानुबन्धी पुण्य का आदर करना चाहिए, क्योंकि इसके 
प्रभाव से सर्व अविनश्वर सम्पत्तियाँ प्राप्ति होती हैं। 
इसमें आचार्यश्री ने पुण्यानुबन्धी पुण्य को आदरणीय कहा है। अतः 
मोक्षार्थी पुरुष भी इसका आदर करते हैं। 
पुण्य उपादेय भी है 
मोक्षार्थियों के लिए पुण्य का फल आदरणीय है या नहीं ? 
साधक दशा में मोक्षार्थी पुरुषों के लिए पुण्य का फल भी उपादेय-- 
आदरणीय है। आमम में मोक्ष-प्राप्ति के चार प्रमुख कारण कहे हैं-- 
चत्तारि पफरंगाणि, दुलल्‍्ललाणीह. जन्दुणो / 
याएसतं, सुई सद्धा, संजनंग्रिय वीरियें// 
--उत्तराध्ययनसूत्र, ३, १ 
मुक्ति के चार परम साधन हैं, जो जीवों के लिए दुर्लभ हैं---१. मनुष्यत्व, 
२. धर्म का सुनना, ३. धर्म पर श्रद्धा रखना और ४, संयम में पुरुपार्थ करना । 
प्रस्तुत गाथा में मनुष्य-जन्म को मोक्षप्राप्ति का परम साधन कहा है और 


मनुष्य-जन्म पुण्य का ही फल है। इसलिए पुण्य-फल मोक्षार्थियों के लिए भी 
साधना की स्थिति में आदरणीय है । 
४६८ सद्धर्म-मण्डनम्‌ फ्रीडिय फ्रफ ड उ फिडए पड का फिट फउ फिफ एप ड़: 


आमम में पुण्य को आदरने योग्य कहाँ कहा है ? 
आमम में पुण्य को आदरणीय कहा है-- 


इह जीविए राय असासयग्यि, धणियं तु पुण्णाइं अकुव्वमाणे । 
से स्ोयइ् यच्चु सुह्देवणीए, धर्म अकाऊण परम्नि लोए।। 
--उत्तराध्ययनसूत्र, १३, २१ 
चित्त मुनि कहते हैं--हे ब्रह्मदत्त! मनुष्य की अशाश्वत--अनित्य आयु को 
पाकर, जो मनुष्य पुण्य का उपार्जन नहीं करता, वह मृत्यु के मुख में प्रविष्ट होने 
पर धर्माचरण नहीं करने के कारण परलोक में पश्चात्ताप करता है। 
प्रस्तुत गाथा में चित्त मुनि ने ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती को मनुष्य की आयु या मानव 
जीवन प्राप्त करके पुण्य का उपार्जन करने की आवश्यकता बताई है। अतः 
साधक अवस्था में मोक्षार्थी पुरुषों के लिए भी पुण्य आदरने योग्य सिद्ध होता है। 


शुभ अनुष्ठान और उसका फल 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३०१ पर उत्तराध्ययनसूत्र की उक्त 
गाथा की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- ह 


“अथ इहां तो कह्यो--हे राजन्‌! अशाश्वत जीवितव्य ने विषे गाढ़ा पुण्य ना 
हेतु शुभ अनुष्ठान, शुभकरणी न करे ते मरणान्त ने विषे पश्चात्ताप करे | इहां पुण्य 
शब्दे पुण्य नो हेतु शुभ अनुष्ठान कट्यो 


पुण्य के हेतुभूत शुभ अनुष्ठान को भ्रमविध्वंसनकार स्वयं आदरणीय 
मानते हैं। आगम में शुभ अनुष्ठान एवं पुण्य-फल--दोनों को पुण्य कहा है। 
इसलिए मोक्षार्थी के लिए पुण्य आदरणीय नहीं है, यह कथन उनकी मान्यता से 
भी विरुद्ध है। यदि वे यह कहें कि हम पुण्य-फल की अपेक्षा से पुण्य को 
अनादरणीय कहते हैं, शुभ अनुष्ठान की अपेक्षा से नहीं, यह कथन भी 
युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि उत्तराध्ययनसूत्र, अ. ३, गाथा १ में मनुष्य-जन्म को 
दुर्लभ बताकर मोक्षार्थियों के लिए आदरणीय बताया है। उत्तराध्ययन, अध्ययन 
२३, गाथा ७३ में मानव शरीर को संसार-सागर पार करने वाले प्राणियों के लिए 
नौका रूप बताया है-- 


संचार याहु नावति; जीवो उच्चह नाविओ। 
संय्रारों अन्नवो उत्तो, ज॑ तरंति महोसिणी।। 


मनुष्य शरीर नौका है, जीव उसे चलाने वाला नाविक है। यह संसार समुद्र 
है, महर्षि लोग इसे पार करते हैं। 


इस गाथा में मनुष्य शरीर को नौका बताकर संसार-सागर को पार करने 
वाले साधक के लिए इसकी परम आवश्यकता बताई है। मनुष्य शरीर पुण्य का 
फल है। अतः इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि साधक दशा में पुण्य-फल भी 
मोक्षार्थी के लिए आदरणीय है। मनुष्य जन्म की प्राप्ति को दुर्लभ बताते हुए आगम 
में लिखा है-- 
द्ुल्लहे खत याएुसे भवे, चिरकालेण वि स्व पराणिणं। 
--उत्तराध्ययनसूत्र, १०, ४ 


४७०. जद्धर्मन-मण्डनम्‌ इंटडइडककपकए माइक फपा पक का पड उक्े 


है गौतम! प्राणियों को चिरकाल के अनन्तर भी मनुष्य-जन्म प्राप्त होना 
ुर्लभ है। है 

मनुष्य जीवन के महत्त्व को बताते हुए स्थानांगसूत्र, स्थान ३ में लिखा 
न 

ततो ठापाई्‌ देवेपीहेज्जा, त॑ जल्ा--माछुसं भर्वं. आपिये खेत्ते जम्में; 
पूकुल पच्चायातिं। 


देवता भी तीन बातों की अभिलाषा रखते हैं--१. मनुष्य योनि, २. आर्य 
क्षेत्र एवं ३. अच्छे कुल में जन्म लेना | 


प्रस्तुत पाठ में मनुष्य-जन्म को देव-वांछनीय कहा है। यदि पुण्य का फल 
त्याज्य होता, तो उसकी प्रशंसा न करके निन्‍दा की जाती । परन्तु आगमकार ने 
मानव-जन्म की प्रशंसा की है, इसलिए वह साधक अवस्था में त्याज्य नहीं, ग्रहण 
करने है शुभ 
रने योग्य है। इससे यह स्पष्टतः सिद्ध होता है कि पुण्य के कारणभूत १ 
अनुष्ठान की तरह पुण्य का फल भी आदरने योग्य है। अतः पुण्य-फल को 
एकान्त रुप से त्यागने योग्य बताना भारी भूल है। 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ २६६ पर भगवतीसूत्र, शतक १ 
उद्देश ७ के पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


. अथ इहां नरक जाय ते जीवने, अर्थनो, राज्यनो, भोगनो, कामनो, कांक्षी 
(वंछणहार) श्री तीर्थंकर कह्यो । पिण अर्थ, भोग, राज्य, कामनी वांछा करे, ते 
अज्ञा में नहीं। जिम अर्थ, भोग, राज्य, कामनी वांछा ने सरावे नहीं | तिम पुण्यनी 
गष्ठा ने, स्वर्गनी वांछा ने पिण सरावे नहीं। 'पुण्ण कामए, सग्गकामए” ऐ पाठ 


फह्या माटे पुण्यनी वांछाने सराई कहे, तो तिणरे, लेखे स्वर्गनो कामी वांछक 
कहो। ते पिण स्वर्गनी वांछा सराई कहिणी। 


'गवतीसूत्र के उक्त पाठ का नाम लेकर पुण्य को त्याज्य बताना सर्वथा 


अनुचित है। भगवतीसूत्र में पुण्य को एकान्त त्याज्य नहीं कहा है। वह पाठ और 
उसकी टीका निम्न है-- 


पहारूवस्स समणस्स-याहणस्स वा अंतिए एग्यवि आयरियं 


जज सोच्चा पिस्न्प तओ भव संवेग जायसड़े तिव्व 
उपगयरत। से थ॑ जीवे धम्यकायए, इुण्णकामए. सरयकामए, 


0 धम्पकेखिए, पुण्णकंखिए, सगकंखिए, म्रोक्खकखिए 
'आतिए, एण्य-सग-मोक्सपिपासिए, तच्चित्ते, तम्पणे; तल्‍लेसे; 
“+मत्त, तत्िव्वज्ञक्साणे, तदड्ेवउत्ते, तहप्पियकरणे, तब्थावणा- 


हि ता शुभ अनुष्ठान और उसका फल ४७१ 


थ्राविए एयंवि ए॑ अंतरंतति काल करे देवलोगे उव्ददज्जइ से तेणड़े पं 
ग्रोयया/ 
--भगवतीसूत्र, १, ७, ६२ 


श्रमणस्य साधोः वा शब्दो देवलोकोत्पादद्वेतुत्व॑ं प्रति श्रमण-माहन 
वचनयोस्तुल्यत्व प्रकाशनार्थ:। “माहणस्स' त्ति मा हन इत्येवमादिशति 
स्वयं स्थूल प्राणातिपातादि निवृत्तत्वाद्यः स माहनः। अथवा ब्राह्मणों 
ब्रह्मचर्यस्य देशतः सदभावत्‌। ब्राह्मणो देश विरतः तस्य वा अन्तिके समीपे 
एकमप्यास्तां तावदनेक आर्य्य आराद्यातं पाप॑ कर्म इत्यार्य्य अतएव 
धार्मिक इति | तदनन्तरमेव, 'संवेग जाय सड्डि' त्ति संवेगेन भवभयेन जाता 
श्रद्धा-श्रद्धानं धर्मादिषु यस्य स तथा “तीव्वधम्माणुरागरति'" त्ति तीव्रो यो 
धमनुरागो धर्म बहुमानस्तेन रक्त इव य स तथा। “धम्मकामए' त्ति धर्म: 
श्रुतचारित्र लक्षण: । पुण्यं तत्फलभूतं शुभ कर्म इति | 

है गौतम! तथारूप के श्रमण-माहण के पास एक भी आर्य धर्म सम्बन्धी 
वचन सुनने से जीव को उसके बाद भी भवभय होने से धर्म में श्रद्धा उत्पन्न होती 
है। वह तीव्र धमानुराग से अनुरक्त-सा हो जाता है। वह जीव धर्मकामी, 
पुण्यकामी, स्वर्गकामी, मोक्षकामी, धर्मकांक्षी, पुण्यकांक्षी, स्वर्गकांक्षी, 
मोक्षकांक्षी, धर्मपिपासु, पुण्यपिपासु, स्वर्गपिपासु, मोक्षपिपासु तथा उसमें चित्त, 
लेश्या, अध्यवसाय और तीव्र अध्यवसाय--पयत्न-विशेष वाला होता है। वह 
उक्त धर्मादि अर्थों में उपयोग रखता हुआ तथा उनमें अपनी इन्द्रियों को अर्पण 


करके, उनकी भावना से भावित-वासित होकर, यदि उस काल में मरता है, तो 
वह देवलोक में उत्पन्न होता है। 


यहाँ तथारूप के श्रमण और माहण--श्रावक से आर्य धर्म सम्बन्धी एक भी 
सुवचन सुनने से जीव को वैराग्य, धर्मप्रेम तथा धर्म, पुण्य, स्वर्ग एवं मोक्ष में कामना 
आदि रखने से स्वर्ग प्राप्त करना बताया है। और तथारूप के श्रमण-माहण से 
धर्मवाक्य श्रवण करने से जीव को पुण्य-कामना का होना कहा है | यदि यह पुण्य- 
कामना अप्रशस्त है, तब तो तथारूप के श्रमण-माहण से सुबचन सुनना भी 
अप्रशस्त होगा । क्योंकि इस पाठ में उसके सुनने से ही जीव को पुण्य- कामना का 
होना कहा है। यदि तथारूप के श्रमण-माहण के सुवचन को सुनना प्रशस्त है, तब 
उस वाक्य के सुनने से उद्भूत होने वाली पुण्य-कामना भी अप्रशस्त नहीं, प्रशस्त 
ही होगी। टीकाकार ने पुण्य शब्द का अर्थ इस प्रकार किया है-- 


"श्रुत और चारित्र को धर्म कहते हैं और उस श्रुत-चारित्र रूप धर्म का जो 
शुभकर्म रूप फल है, उसे पुण्य कहते हैं।” 


४७२ सद्धर्म-मण्डनम्‌ रा मे पक मल यम मिस मम 






धर्म: श्रुत-चारित्र लक्षणः पुण्यं तत्फलभूतं शुभ कर्म । 


जो व्यक्ति उस पुण्य को अप्रशस्त एवं एकान्त त्यागने योग्य बताता है, 
उसके मत से श्रुत-चारित्र धर्म भी अप्रशस्त सिद्ध होगा। क्योंकि यहाँ पुण्य को 
श्रुत-चारित्र रूप धर्म का फल कहा है। यदि वह पुण्य त्याज्य होगा, तो उसका 
कारण तथारूप के श्रमण-माहण से वचन का सुनना भी त्याज्य ठहरेगा। अतः 
उक्त पाठ का नाम लेकर पुण्य को सर्वथा त्याज्य बताना नितान्त असत्य है। 


यदि यह कहें कि इस पाठ में आर्य धर्म सम्बन्धी सुवाक्य सुनने से स्वर्ग- 
कामना होना भी लिखा है। अतः जैसे स्वर्ग-कामना प्रशस्त नहीं कही जा सकती, 
उसी तरह पुण्य-कामना को भी प्रशस्त नहीं कह सकते। यह कथन सत्य नहीं है । 
क्योंकि जो स्वर्ग-कामना मोक्ष की प्रतिवन्‍्धक नहीं है, किन्तु उसमें सहायक है 
उसी का यहाँ उल्लेख है, मोक्ष की प्रतिवनन्‍्धक स्वर्ग-कामना का नहीं । इस पाठ में 
पहले-पहल श्रमण-माहण के सुवाक्य को सुनने से जीव को वैराग्य उत्पन्न होना 
लिखा है। तदनन्तर स्वर्ग-कामना का उल्लेख किया है। अतः यहाँ यह स्वर्ग- 
कामना मोक्ष में सहायक समझनी चाहिए, विघ्नकारक नहीं। क्योंकि जिसे संसार 
से वैराग्य प्राप्त हो जाता है, वह मोक्षप्राप्लि में बाधक वस्तु की कामना नहीं 
करता। वह मोक्ष में सहायक वस्तु की अभिलापषा रखता है। अतः इस पाठ में जो 
स्वर्ग-कामना होने का कहा है, वह मोक्ष के अनुकूल होने से प्रशस्त है। वस्तुतः 
श्रमण-माहण का सुवचन सुनने से जो साधक के मन में वैराग्य उत्पन्न होता है 
उससे उसके हृदय में धर्म-कामना, पुण्य-कामना स्वर्ग-कामना और मोक्ष- 
कामना होती है। वे सब प्रशस्त ही हैं, अप्रशस्त नहीं। 

यहाँ टीकाकार ने यह स्पष्ट कर दिया है कि श्रमण और माहण शब्दों के 
वाद, जो 'वा शब्द का प्रयोग हुआ है, वह विकल्प का बोधक नहीं हैं, किन्तु 
श्रमण से सुवाक्य सुना जाए या माहण से, दोनों से एक समान ही मोक्ष की प्राप्ति 
होती है। अस्तु, इस समानता को ग्रकट करने के लिए यहाँ 'वा' शब्द का प्रयोग 
किया है। श्रमण नाम साधु का है और स्थूल प्राणातिपात से निदृद्ठ होकर जो दूसरे 
को नहीं मारने का उपदेश करता है, वह माहण कहलाता है! 


प्रस्तुत प्रसंग हो >िकसऋलज जो यह लिख 3 जसत _प्रहाजतत 5 छः 
* ९ गे मे टांकाकार ने जा चह लिखा ६--#्रण-माहण शब्द कं 


साथ 'वा* शब्द जोड़ने का यह अभिप्राय रहा हैं कि भले ही धर्म सम्बन्धी याययथ 
श्रमंण से सुना जाए या माहण से, दोनों से एक समान मोक्ष-फल दी प्राय 
छती है। इससे यह स्पष्ट सिद्ध छोता है कि क्षमण और माहण दोनों एक मी, 
भिन्न-भिन्न हैं। इसलिए श्रम और माहण दोनों का मात्र साधु उर्द करना 
५ 


?आ अ ५ 
३. कर कैकेन्ल>आाअन्क हि प 
7५5६ 5 त्वते रे | 


भ्रविए एयंति ण॑ अंतर्रप्ति काल करे देवलोग्रे उन्दवज्जड से तेपडे पं 
योयमा।/ 
--भगवतीसूत्र, १, ७, ६२ 


श्रमणस्य साधोः वा शब्दो देवलोकोत्पादहेतुत्व॑ प्रति श्रमण-माहन 
वचनयोस्तुल्यत्व प्रकाशनार्थ:। “माहणस्स" त्ति मा हन इत्येवमादिशति 
स्वयं स्थूल प्राणातिपातादि निवृत्तत्वाद्यः स माहनः। अथवा ब्राह्मणो 
ब्रह्मचर्यस्य देशतः सदभावत्‌। ब्राह्मणो देश विरतः तस्य वा अन्तिके समीपे 
एकमप्यास्तां तावदनेक॑ आर्य्य आराद्यातं पाप॑ कर्म इत्यार्य्य अतएव 
धार्मिक इति। तदनन्तरमेव, 'संवेग जाय सड्डि' त्ति संवेगेन भवभयेन जाता 
श्रद्धा-श्रद्धानं धर्मादिषु यस्य स तथा “तीव्वधम्माणुरागरति' त्ति तीव्रो यो 
धमनिुरागो धर्म बहुमानस्तेन रक्त इव य स तथा। “धम्मकामए' त्ति धर्म: 
श्रुतचारित्र लक्षण: । पुण्यं तत्फलभूतं शुभ कर्म इति। 

है गौतम! तथारूप के श्रमण-माहण के पास एक भी आर्य धर्म सम्बन्धी 
वचन सुनने से जीव को उसके बाद भी भवभय होने से धर्म में श्रद्धा उत्पन्न होती 
है। वह तीव्र धमानुराग से अनुरक्त-सा हो जाता है। वह जीव धर्मकामी, 
पुण्यकामी, स्वर्गकामी, मोक्षकामी, धर्मकांक्षी, पुण्यकांक्षी, स्वर्गकांक्षी, . 
मोक्षकांक्षी, धर्मपिपासु, पुण्यपिपासु, स्वर्गपिपासु, मोक्षपिपासु तथा उसमें चित्त, 
लेश्या, अध्यवसाय और तीव्र अध्यवसाय--प्रयल-विशेष वाला होता है। वह 
उक्त धर्मादि अर्थों में उपयोग रखता हुआ तथा उनमें अपनी इन्द्रियों को अर्पण 


करके, उनकी भावना से भावित-वासित होकर, यदि उस काल में मरता है, तो 
वह देवलोक में उत्पन्न होता है। 


यहाँ तथारूप के श्रमण और माहण--श्रावक से आर्य धर्म सम्बन्धी एक भी 
सुवचन सुनने से जीव को वैराग्य, धर्मप्रेम तथा धर्म, पुण्य, स्वर्ग एवं मोक्ष में कामना 
आदि रखने से स्वर्ग प्राप्त करना बताया है। और तथारूप के श्रमण-माहण से 
धर्मवाक्य श्रवण करने से जीव को पुण्य-कामना का होना कहा है | यदि यह पुण्य- 
कामना अप्रशस्त है, तब तो तथारूप के श्रमण-माहण से सुवचन सुनना भी 
अप्रशस्त होगा। क्योंकि इस पाठ में उसके सुनने से ही जीव को पुण्य- कामना की 
होना कहा है। यदि तथारूप के श्रमण-माहण के सुवचन को सुनना प्रशस्त है, तब 
उस वाक्य के सुनने से उद्भूत होने वाली पुण्य-कामना भी अप्रशस्त नहीं, प्रशस्त 
ही होगी। टीकाकार ने पुण्य शब्द का अर्थ इस प्रकार किया है-- 

'श्रुव और चारित्र को धर्म कहते हैं और उस श्रुत-चारित्र रूप धर्म का जो 
शुभकर्म रूप फल है, उसे पुण्य कहते हैं।” 


४७२ सद्धर्म-मण्डनम्‌ू हउडउलउडडआडड 





धर्म: श्रुत-चारित्र लक्षण: पुण्यं तत्फलभूतं शुभ कर्म | 


जो व्यक्ति उस पुण्य को अप्रशस्त एवं एकान्त त्यागने योग्य बताता है, 
उसके मत से श्रुत-चारित्र धर्म भी अप्रशस्त सिद्ध होगा। क्योंकि यहाँ पुण्य को 
श्रुत-चारित्र रूप धर्म का फल कहा है। यदि वह पुण्य त्याज्य होगा, तो उसका 
कारण तथारूप के श्रमण-माहण से वचन का सुनना भी त्याज्य ठहरेगा। अतः 
उक्त पाठ का नाम लेकर पुण्य को सर्वथा त्याज्य बताना नितान्त असत्य है। 


यदि यह कहें कि इस पाठ में आर्य धर्म सम्बन्धी सुवाक्य सुनने से स्वर्ग- 
कामना होना भी लिखा है। अतः जैसे स्वर्ग-कामना प्रशस्त नहीं कही जा सकती, 
उत्ती तरह पुण्य-कामना को भी प्रशस्त नहीं कह सकते। यह कथन सत्य नहीं है। 
क्योंकि जो स्वर्ग-कामना मोक्ष की प्रतिबन्धक नहीं है, किन्तु उसमें सहायक है 
उसी का यहाँ उल्लेख है, मोक्ष की प्रतिबनन्‍्धक स्वर्ग-कामना का नहीं। इस पाठ में 
पहले-पहल श्रमण-माहण के सुवाक्य को सुनने से जीव को वैराग्य उत्पन्न होना 
लिखा है। तदनन्तर स्वर्ग-कामना का उल्लेख किया है। अतः यहाँ यह स्वर्ग- 
कामना मोक्ष में सहायक समझनी चाहिए, विघ्नकारक नहीं | क्‍योंकि जिसे संसार 
से वैराग्य प्राप्त हो जाता है, वह मोक्षप्राप्ति में वाधक वस्तु की कामना नहीं 
करता। वह मोक्ष में सहायक वस्तु की अभिलाषा रखता है। अतः इस पाठ में जो 
स्वर्ग-कामना होने का कहा है, वह मोक्ष के अनुकूल होने से प्रशस्त है। वस्तुतः 
श्रमण-माहण का सुवचन सुनने से जो साधक के मन में वैराग्य उत्पन्न होता है, 
उससे उसके हृदय में धर्म-कामना, पुण्य-कामना स्वर्ग-कामना और मोक्ष- 
कामना होती है। वे सब प्रशस्त ही हैं, अप्रशस्त नहीं । 


यहाँ टीकाकार ने यह स्पष्ट कर दिया है कि श्रमण और माहण शब्दों के 
बाद, जो 'वा” शब्द का प्रयोग हुआ है, वह विकल्प का बोधक नहीं है, किन्तु 
श्रमण से सुवाक्य सुना जाए या माहण से, दोनों से एक समान ही मोक्ष की प्राप्ति 
अत है। अस्तु, इस समानता को प्रकट करने के लिए यहाँ 'वा” शब्द का प्रयोग 
किया है। श्रमण नाम साधु का है और स्थूल प्राणातिपात से निदृत्त होकर जो दूसरे 
क। नहीं मारने का उपदेश करता है, वह माहण कहलाता है । 
प्रस्तुत प्रसंग में टीकाकार ने जो यह लिखा है--भ्रमण-माहण शब्द के 
धथ वा शब्द जोडने का यह अभिप्राय रहा है कि भले ही धर्म सम्बन्धी बावय 
मण से सुना जाए या माहण से, दोनों से एक समान मोक्ष-फल दी ऋ्राप्ति 
हेती है। इससे यह स्पष्ट सि: ऐोता हैं कि शामण और माहद दोनों एक नही 


हक 
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हा गलत ह१। 


क्रिया-अधिकार 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३७४ पर आज्ञा-बाहर की करनी से 
पुण्य का निषेध करते हुए लिखते हैं--- 


“केतला एक अजाण आज्ञा बाहिरली करणी थी, पुण्य बन्धतो कहे, ते 
सूत्रना जाणणहार नहीं ।” 


आज्ञा-बाहिर की करणी से पुण्यबन्ध नहीं मानना आगम-ज्ञान से 
अनभिज्ञता प्रकट करना है। क्योंकि जो व्यक्ति जैन धर्म के निन्‍्दक एवं 
मिथ्यादर्शन में श्रद्धा रखने वाले हैं, वे अपने माने हुए शास्त्रों के अनुसार अकाम 
निर्जरा आदि की क्रिया करते हैं, उनकी क्रिया जिन-आज्ञा में नहीं है, तथापि वे 
उस आज्ञा-बाहर की करनी से पुण्य बांधकर स्वर्ग में जाते हैं। यदि आज्ञा-बाहर 
की करनी से पुण्यबन्ध नहीं होता, तो वे स्वर्ग में कैसे जाते ? 


इस सम्बन्ध में भ्रमविध्वंसनकार मिथ्यादृष्टियों की अकाम निर्जरा को 
आज्ञा में बताते हैं और उसके आज्ञा में होने के कारण आज्ञा-बाहर की क्रिया से 
पुण्यबन्ध होने का निषेध करते हैं? 


वीतराग-प्ररूपित धर्म में श्रद्धा न रखकर मिथ्यादर्शन में श्रद्धा रखने वाले 
अज्ञानी अकाम-निर्जरा आदि की जो करनी करते हैं, वह करनी यदि वीतराग- 
आज्ना में हैं, तो फिर वे मिथ्यादृष्टि कैसे रह सकते हैं? क्योंकि जिन-आज्ञा का 
आराधक मिथ्यादृष्टि नहीं होता। अतः अकाम निर्जरा आदि की करनी करने 
वाले को मिथ्यादृष्टि मानना और उसकी करनी को जिन-आज्ञा में बताना 
परस्पर विरुद्ध एवं नितानत असत्य है। अस्तु, आज्ञा-वाहर की करनी से पुण्य का 
बन्ध नहीं मानना, आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


उववाईसूत्र में आज्ञा-बाहर की क्रिया करके स्वर्ग जाना-कहा है-- 

से जे इये य्रायायर जाव सन्निवेसेसर पव्वहया सयया भ्रवति, वें 
जहा---आयरिय पाडिणिया, उवज्ञ्ञाय प॒डेणिया, कुल पडिणिया, यण 
प्रद्चेणिया, आयरिय-उकज्ञायाणं अजसकारया, अवण्णकारा, अकीति 
काया, असब्यादुब्धावणाहिं पिच्छत्ताथिणिवेसोलियं अप्याणं व परं व 
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तदुभय॑ च दुगाहेमाणा दुष्पाएमाणा विहरित्ता बहुडंं वासाइईं सामण्ण परियाय॑ 
पाउगांति तस्स गणस्स अपगालोइय अपडिक्कंता कालयासे काले किच्चा 
वा उक्कोसेणं लंतए कप्पे देवकिन्विएसु देवकिन्विभ्रियत्ताए उबकक्‍त्तारो 
भ्रवाति। तहिं तेयिं गती तेरससायरोव्माईं ठीति अणाराहया सेस ते चेव / 


>-उववाई सूत्र, ३८ 


आचार्य, उपाध्याय, कुल और गण के साथ वैरभाव रखने वाले, उनकी 
अवज्ञा, अकीर्ति तथा अपयश करने वाले कई नामधारी प्रव्रजित ग्राम यावत्‌ 
सन्निवेश में रहते हैं। वे मिथ्यात्व के अभिनिवेश और असद्भाव की भावना से 
अपने-आप को, दूसरों को एवं दोनों को बुरे आग्रह में डालते हैं। वे असद्भावना 
के समर्थक वहुत काल तक अपनी प्रव्॒ज्या का पालन करके भी अपने दुष्कार्य की 
आलोचना नहीं करने से पापरहित नहीं होते। वे अपनी आयु समाप्त होने पर 
मरकर लंतक नामक देवलोक में किल्विषी देव होते हैं। वहाँ उनकी तेरह सागर 
की स्थिति होती है। वे परलोक सम्वन्धी भगवान्‌ की आज्ञा के आराधक नहीं हैं। 


प्रस्तुत पाठ में आचार्य, उपाध्याय, कुल, गण और संघ आदि की निन्दा 
करने वाले वीतराग-आज्ञा के अनाराधक अज्ञानी जीवों को आज्ञा-वाहर की 
क्रिया से स्वर्ग प्राप्त करना कहा है। इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि जिन- 
आज्ञा के बाहर की क्रिया से पुण्य का वन्ध होता है। तथापि आज्ञा-बाहर की 
क्रिया से पुण्य-बन्ध होने का निषेध करके मिथ्यात्वी की अकाम निर्जरा आदि की 
क्रियाओं को जिन-आज्ञा में बताना साम्प्रदायिक दुराग्रह मात्र है। 

इस विषय का विस्तृत विवेचन मिथ्यात्व-अधिकार में पृष्ठ २५ से ३६ 
तक कर चुके हैं। अतः यहाँ पुनः पिष्टपेषण करना उचित नहीं समझते । 








आसंज - अधिकार 


आखव का स्वरूप 

जीव रूपी भी है 

आख्रव रूपी-अरूपी दोनों है 
जीव के परिणाम 

द्रव्य और भाव _ 

शरीर आत्मा से भिन्‍न है 
जीवोदय-अजीवोदय-निष्पन्न 
योग-प्रतिसंलीनता 
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आखव का स्वरूप 


आखव किसे कहते हैं? वह जीव है या अजीव ? 


जिस क्रिया के द्वारा आत्मा रूपी तालाब में कर्म रूपी जल आता है, उसे 
आज्रव कहते हैं। वह जीव भी है और अजीव भी । स्थानांगसूत्र एवं उसकी टीका 
में टीकाकार ने आश्रव के लक्षण एवं भेद इस प्रकार बताए है-- 


एगे आसवे / | 
“स्थानावसूत्र, स्थान १, १३ 


आश्रवन्ति प्रविशन्ति येन कर्मण्यात्मनीत्याश्रवः 
कर्मवन्धहेतुरितिभावः | स चेन्द्रियः कषायाव्रतक्रियायोगरूपः क्रमेण पंच 
घतुः पंच पञ्चविंशति त्रिभेदः | उक्तंच--- 
इंदिय कसाय अव्वय किरिया पण चउर पंच पणवीसा | 
जोगा तिन्‍नेव भवे आसव भेआओ बायाला।। 


इति तदेव मयं द्विचत्वारिंशद्विधो5थवा द्विविधो द्रव्य-भाव भेदात्‌ | 
पत्र द्रव्याश्रवों यज्जलान्तर्गत नावादौ तथाविधछिद्रैर्जलप्रवेशनम्‌ | 
जवाश्रवस्तु यज्जीवनावीन्द्रियादि छिद्रतः कर्मजल संचय इति स चाश्रव 
सामान्यादेक एव। 

. जिसके द्वारा आत्मा में कर्म प्रविष्ट होते हैं, उसे आसव कहते हैं। अतः जो 
2. न्‍्ध का हेतु है, वह आखव है। पाँच इन्द्रिय, चार कपाय, पाँच अव्रत, पचीस 
किया, तीम योग--ये आस्रव के ४ २ भेद हैं। छिद्रों के द्वारा नौका आदि में जल 
' प्रविष्ट होना, द्रव्य-आखव है। पूर्वोक्त ४२ भेदों के द्वारा जीव रूप नौका में 
_मरूपी जल का प्रविष्ट होना भाव-आसव है। सामान्यतः वह आसव एक 
भेफार का है। 

4 टीकाकार ने भाव-आखव के ४२ भेद बताए हैं, इसमें २५ प्रकार की 
६ ३... गम्मिलित हैं। ये क्रियाएँ केवल जीव की ही नहीं, अजीय की भी बताई 
", इसलिए आस्द अजीब भी है। 
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यहाँ इन्द्रियों को भी आख्रव बताया है। इन्द्रियाँ दो प्रकार की होती 
हैं--द्रव्य और भाव-इन्द्रिय | द्रव्य-इन्द्रियाँ अजीव हैं और भाव-इन्द्रियाँ जीव | 
इसलिए भाव-इन्द्रिय रूप आस्रव भी जीव है। इस प्रकार आस्रव जीव और 
अजीव दोनों प्रकार का है। 


आश्रव : एकान्त जीव नहीं है 

स्थानांगसूत्र की टीका में आख्रव के भेदों में जो पचीस क्रियाएँ बताई हैं, वे 
कौन-सी हैं ? वे अजीव की क्रियाएँ किस प्रकार मानी जाती हैं? 

स्थानांगसूत्र में क्रिया के भेद बताते हुए लिखा है-- 

दो किरिआओ पण्णत्नाओ ते जहा--जीव किश्या चेव, अजीव 
किरिया चेव/ 


तत्र जीवस्य क्रिया व्यापारी जीव क्रिया, तथा अजीवस्य पुद्गल 
समुदायस्य यत्कर्मरूपतया परिणमनं सा अजीव क्रियेति | 

क्रिया दो प्रकार की है--जीव की और अजीव की। जीव के व्यापार को 
जीव-क्रिया कहते हैं और पुद्गल समूह के कर्म रूप परिणमन होने को अजीव- 
क्रिया। 

अजीव-क्रिया दो तरह की होती है---१. ऐयपिथिकी और २. सांपरायिकी | 
प्रथम का कोई अवान्तर भेद नहीं होता, परन्तु दूसरी क्रिया के २४ भेद होते हैं। 
इस प्रकार ऐयपिथिकी और २४ प्रकार की सांपरायिकी, ये २४ क्रियाएँ अजीव 
की कही हैं। स्थानांगसूत्र में क्रिया के भेद निम्न प्रकार से बताए हैं-- 


एच किरियाओ पण्णचाओ, त॑ जहा--कायिया, अहियरणिया, 
पाओमिया, परितावणिया, पाणातिवाय किरिया । 

पंच किरियाओ पण्णनत्ाओ त॑ जहा--आरंधिया, परिगहिया, 
यायावत्तिया, अप्पच्चक्खाण किरिया, मिच्छारदयणवरतिया / 

पंच किरियाओ पण्णन्ाओ ते जहा--विल्ञिया, इद्षिया; पाड्रग्चिया, 
स्रायन्तोवणिवाइया, साहत्थिया। 

पंच किरियाओ पण्णतचाओ, त॑ जहा--पेसान्यिया, आणवणिया 
वेयारणिया, अपायोयवर्तिया, अणवर्कंखवत्तिया / 

पंच किरियाओ पण्णच्ाओ, त॑ जहा--पेज्जवत्तिया, दोसविया, 
पएयोयकिरिया, सयदाणकिरिया, इरियावहिया । 


--स्थानांगसूत्र, ६५, २, ४१६ 


क्रिया पाँच प्रकार की है--१. कायिकी--शरीर से की जाने वाली, 
२. आधिकरणिकी---तलवार आदि शस्त्र से की जाने वाली, ३. प्राह्ेपिकी-- 
मत्सर भाव से की जाने चाली ४. परितापनिकी--+किसी जीव को परिताप देने से 
होने वाली, ५. प्राणातिपातिकी--हिंसा से होने वाली क्रिया। 


क्रिया पाँच प्रकार की हैं--१. आरंभिकी--आरंभ से होने वाली, 
२. पारिग्रहिकी--परिग्रह से होने वाली, ३. मायाप्रत्यया--माया से होने वाली, 
४, अप्रत्याख्यानिकी--पअत्याख्यान नहीं करने से होने वाली, ५. मिथ्यादर्शन 
प्रत्यया--मिथ्यादर्शन से होने वाली | 


क्रिया पाँच प्रकार की है--१. दिद्विया--घोड़े एवं चित्र आदि पदार्थों को 
देखने से उत्पन्न होने वाली क्रिया, २. पुडिया--राग आदि के कारण किसी जीव 
या अजीव पदार्थ के स्पर्श करने एवं उसके संबंध में पूछने से होने वाली क्रिया, ३. 
पाइच्चिया--किसी वस्तु के लिए की जाने वाली क्रिया, ४. 
सामन्तोवणिवाइया--अपने घोड़े आदि की प्रशंसा सुनकर हर्षवश की जाने वाली 
क्रिया, ५. साहत्थिया--अपने हाथ से किसी जीव को पकड़कर मारने से उत्पन्न 
होने वाली क्रिया । 


क्रिया पाँच प्रकार की है---१. नेसत्यिया---किसी जीव को मंत्र आदि के 
द्वारा पीड़ित करने से होने वाली क्रिया, २. आणवणिया--किसी जीव या अजीव 
फो किसी स्थान पर ले जाने से लगने वाली क्रिया, ३. वियारणिया--किसी जीव 
या अजीव को विदारण करने से लगने वाली क्रिया, ४. अणाभोगवत्तिया-- 
उपकरणों को अविवेक से लेने-रखने से लगने वाली क्रिया, ५. 
अणगवकंखवत्तिया---इहलोक या परलोक के बिगड़ने की अपेक्षा न रखने से लगने 
वाली क्रिया। 


क्रिया पाँच प्रकार की होती है--१. राग प्रत्यया--राग से होने वाली 
क्रिया, २. द्वेष प्रत्यया--द्वेप से होने वाली क्रिया, ३. प्रयोग प्रत्यया--शरीर 
आदि के व्यापार से होने वाली क्रिया, ४. समुदान क्रिया--कर्मों के उपादान से 
होने वाली क्रिया और ४. ऐयापिथिकी--योग से होने वाली क्रिया । 


उच्रत पच् उयाओं में एक ऐयपिथिदी अं ४२ चोवीस सांप्राधिती है) से 
उक्त पचीस क्रियाओं में एक ऐयपिथिवी और चौवीस सांपरायिकी है। थे 


सद आश्चव है। कर्मबन्ध के हेतु हैं। ये क्रियाएँ अजीव की कही है। अतः दास 

जीप है। यद्यपि उक्त सब क्रियाएँ जीव की सहायता से होती 8। छीद 

+ सहयोग के अभमाण में कोई भी फ्रिण नहीं होती। तथ्शपि हनमे एुदगलों के 

हपार की प्रमुखता होने के कारण इन्डे दी; 
ह 
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इरणमीर्य्या गमने॑ त्तद्विशिष्ट: पन्‍था इडइ्य्यापथिस्तत्र भवा 
ऐय्यॉपथिकी | व्युत्पत्ति मात्रमिदं प्रवृत्ति निमित्तन्तु यत्केवल योग 
प्रत्ययमुपशान्त मोहादि त्रयस्य सातवेदनीय कर्मतया अजीवस्य 
पुद्गलराशेर्भवनं सा ऐय्यापथिकी | इह जीव व्यापारेषपि अजीव प्रधानत्व 
विविक्षयाइजीवक्रियेडघयमुक्ता तथा. सम्परायाः. कषायास्तेषुभवाः 
साम्परायिकी साह्मजीवस्य पुदगलराशेः कर्मता परिणति रूपा जीव 
व्यापारस्या विवक्षणादजीव क्रियेति सा च सूक्ष्म संपरायान्तानां 
गुणस्थानक वत्तां भवतीति | 


गमन करने की क्रिया को इर्या कहते हैं। इससे युक्त जो मार्ग है, वह 
इर्यापथ कहलाता है। उसमें जो क्रिया होती है उसे ऐयपिथिकी क्रिया कहते हैं। 
यह केवल व्युत्पत्ति मात्र है। प्रयोग की अपेक्षा से इसका अर्थ यह है---उपशान्त 
मोह, क्षीण मोह और सयोगी केवली, इन तीनों गुणस्थानों में योगों के कारण 
पुद्गल राशि का जो सात वेदनीय कर्म से परिणमन होता है, उसे ऐयस्‍पिथिकी 
क्रिया कहते हैं। यह क्रिया भी जीव के व्यापार के बिना नहीं हो सकती, तथापि 
जीव के व्यापार की अपेक्षा इसमें पुद्गलों के व्यापार की प्रमुखता रहती है। 
इसलिए यहाँ जीव के व्यापार को गौण करके इसे अजीव की क्रिया कहा है। 
संपराय कषाय को कहते हैं, उससे जो क्रिया होती है, वह साम्परायिकी क्रिया है। 
इसमें भी जीव का व्यापार अवश्य होता है परन्तु अति अल्पता के कारण उस की 
विवक्षा न करके तथा पुदू्गल की अधिकता होने से पुद्गलों के व्यापार की विवक्षा 
करके साम्परायिकी क्रिया को भी अजीव की क्रिया कहा है। यह क्रिया दशम 
गुणस्थान तक रहती है। 


आगम एवं टीका में उक्त क्रियाओं को अजीव की क्रिया कहा है । इसलिए 
आश्रव एकान्त रूप से जीव नहीं है। इसके अतिरिक्त भगवतीसूत्र में भगवान्‌ 
महावीर ने अन्यतीर्थियों के मत का खण्डन करते हुए ६६ बोलों को और जीव को 
एक होना कहा है-- 

अणप्णउत्थियाणं भन्‍्ते/ एक्माइकसंति जाव परुवेति एवं खहु 
पाणाइवाए सुस्ावाए जाव मिच्छादंसणयल्ले वृड़माणस्स अण्गे जीवे, 
अप्गे जीवाया। पाणाइवाय वेरपणे जाव परिगह वेरणे, कोह।विवेगे जाव 
मिच्छादंसणसल्ल विवेगे वृहमाणस्स अण्गे जीवे, अण्णे जीवाया। 
पप्पतिियाए जाबव परिणामियाएं वृढ़्याणस्प अप्पे जीवे, अप्णे जीवाया। 
उप्पत्तियाए उपहे, इलहा, अवाए, धारणाए वृह्याणस्स जाव जीवाया। 
उल्लणे जाव परक्‍्कये वृड़याणस्स जाव जीवाया। गेरयते, तिधिक्खि, 
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गुप्त, देकीं वहमागस्स जाद जीवाया। गाणावरणिज्जे जाव अंतराए 
बह्मापस्स जाव जीवाया। एवं कण्ह लेस्साए जाव छुक्क लेस्साए, 
स्मदिद्वीए ३ एवं चक्खुदंसणे ४, अगभिगिबोषियणाणे ९, नह अण्णाणे ३, 
आहर सण्णाएं 9, एवं ऑयलिय सरीरे &, एवं सण जोए ३, 
जगरोेक्योगो, अगायारोव्योगो वड्माणस्त अण्णे जीवे, अण्गे जीवाया । 
ते कहमेय॑ ? भन्ते/ 


एवं गोयमा? जण्णं ते अण्णउत्थिया एक्माइक्सति जाव पिच्छिं ते 
एाहंएु अहं पुन ग्रोयमा: एकमाइक्सापि जाव परठवेगि एवं खलु 
ग्राइवाए जाव मिच्छादंसण यलल्‍ले वड्माणस्स सचेवजीवे, सचेव 

तीवाया। जाव अपायारोव्योये वडमाणस्स सचेवजीवे, स चेव जीवाया । 
--भगवतीसूत्र, १७, २, ६६६ 


है भगवन्‌! अन्ययूथिक कहते हैँ कि प्राणातिपात से लेकर 
मिथ्यादर्शनशल्यपर्यन्त बोलों में वर्तमान रहने वाले देहधारी का जीव भिन्‍न है 
और ये बोल उससे भिन्‍न हैं। इसी तरह १८ पापों के त्याग में, तीन शल्य, घार 
प्रकार की बुद्धि, अवग्रह आदि चार प्रकार की मति, उत्थान आदि ४ वीर्य के भेद, 
नरक आदि ४ गति, ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्म, कृष्ण आदि ६ लेश्याएँ, 
चश्लुदर्शन आदि चार दर्शन, अभिनिबोधिक आदि ४ ज्ञान, मति अज्ञान आदि ३ 
अज्ञान, आहार आदि चार संज्ञाएँ, औदारिकी आदि पाँच शरीर, मन आदि तीन 
योग, साकार और अनाकार दो प्रकार के उपयोग, इन सबमें स्थित रहने वाले 
देहपारी का जीव भिन्‍न है और ये बोल उससे भिन्न हैं? हैं भगवन्‌! आप इस 
दिष्य में क्या कहते हैं ? 

है गौतम! अन्ययूथिकों का यह कथन मिथ्या है। ये ६६ बोल और जीव- 
आला एक ही हैं, परन्तु एकान्त भिन्‍न-भिन्‍्न नहीं हैं। 

: उस्तुत पाठ में कथित ६६ बोलों को जीव कहा है। इनमें मन, वन योग 
डे आश्रव भी हैं। इस अपेक्षा से आखव कर्थचित जीव भी हैं। स्थानांगसूल् के 
"5 में कथित क्रियाओं की अपेक्षा से आखद अजीव भी हैं। अतः आश्वव को 
उन्त जीव मानना आगमसम्मत नहीं है। 

:4-पाप-बंध : एकान्त अजीव नहीं 

__#मविध्वंसनकार और आचार्यश्री भीखणजी ने पुण्य, पाप 3: 

या सपी और अजीव तथा आश्रव को एकान्त अरूपी और जी 


रन तरह द्वार के छट्ठे द्वार में लिखा है-+ 


हर ज>->हट के बजट 


8] 


हा 
दम 


के हल उदार: 
> >जक हज धयाकाफ 


'पुण्य ते शुभ कर्म, तेहने पुण्य कहीजे, तेहने अजीव कहीजे, तेहने बंध 
कहीजे। पाप ते अशुभ कर्म, तेहने पाप कहीजे, तेहने अजीव कहीजे, वन्ध 
कहीजे | कर्म ग्रह ते आस्रव कहीजे तेहने जीव कहीजे। जीव संघाते कर्म बंधाणा, 
ते बंध कहीजे, अजीव कहीजे |” 

पुण्य, पाप एवं बंध को एकान्त अजीव कहना अनुचित है। क्योंकि ये तीनों 
तत्त्त जीव-आत्मा में दूध-पानी की तरह मिलकर एकाकार बने रहते हैं। इसलिए 
व्यवहार दशा में इन्हें जीव का लक्षण माना है और व्यवहारनय की अपेक्षा से इन 
तीनों को आगम में जीव कहा है। दूसरी बात यह है कि पुण्य, पाप एवं बन्ध रूप 
कर्म-प्रकृति से ही जीव को चार गति एवं पाँच जाति आदि की प्राप्ति होती है। 
इन्हें भगवतीसूत्र आदि में जीव कहकर संबोधित किया है । इसलिए शुभाशुभ कर्मों 
से आवृत आत्मा ही व्यवहार दशा में जीव कहलाता है। गति और जाति आदि 
जीव से भिन्‍न कहे जाते हों और जीव उनसे भिन्‍न कहा जाता हो, ऐसा नहीं है। 
अतः पुण्य, पाप एवं बंध व्यवहार दशा में जीव ही हैं, अजीव नहीं। इन्हें एकान्ततः 
अजीव कहना आगमसम्मत नहीं है। 
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जीव रूपी भी है 


पुण्य, पाप एवं बन्ध रूपी हैं और जीव अरूपी अतः ये दोनों एक कैसे हो 
सकते हैं? 

व्यवहार दशा में जीव को भी रूपी कहा है। आगम में लिखा है-- 

देवे थ॑ भन्ते/ माहिड्ए जाव गहेस पुव्वामेव रुवी भरवित्षा पशु, अरुवी 
बिए भ्रवित्षाणं विद्धित्तए 2? 

गो इणड्टे-समडे । 

पे केणडे थ॑ भनन्‍्ते/ एवं दुच्चइ देवेणं जाव णो पश्र अरूवी वि छ 
अवित्ाणं चिद्धिततए 2 

ग्रेयया/ अहयेयं जाणामि, अहयेय॑ पासामि, अहमेय॑ उुज्झामि 
जअह्पेय॑ अग्निसमण्णायच्छायि। यए एयं णाय, मए एयं दिलुं; मए एयं डुद्ं 
+ए एय अगिन्रयण्णाययुं. जण्णं तहाययस्स जीवस्स सरूविस्स, 
परकम्मस्त्, सरयस्स, सवेदगस्स, समोहस्स, सलेस्सस्स ससरीरस्स 
वाओ सरीराओ अविष्पयुक्कस्स एवं पण्णायति, ते जहा--कालत्ते वा 
"जद पुक्किलत्ते वा, छुन्मियंधते वा; ढ्रन्मिगंधते वा, (तिक्तते वा जाव गहुरते 
*; कक्पउत्ते वा, जाव लुक्खत्ते वा। से तेणडे थ॑ ग्रेयम्रा/ जाव विवितए। 

--भगवतीसूत्र १७, २, ५६७ 

हक * अगवन्‌! महेश नामक देव, जो विशाल समृद्धिशाली और शरीर आदि 
* लो के सम्बन्ध से रूपी है, वह अरूपी होकर रह सकता है या नहीं ? 

ऐं गातमा यह संभव नहीं है। 

इसका क्या कारण है ? 
नह गति ! में इसे जानता हूँ, यावत्‌ अनुभव करता हूँ। यह बात मेरे द्वारा 
१-०६ ५ अनुभव की हुई है। जो जीव मूर्तिमान है, सरागी है, सवेद है और 


न 


५... "था लेश्या विद्यमान है, जो शरीर से मुक्त नहीं हुआ है, उस्तमें ये 
+ पदश्य हि दा द्याः सगर न 


डे 4) पार्ड जाती घ्ः काला हद 23, ५ श्प्ञ 
7 गे जाती है---वह काला है, वह शुक्ल है। इसमें दुर्गन्‍्ध है या सुगन्‍्ध 
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है। यह तिक्‍्त है या मधुर है। यह कर्कश है या रुक्ष है इत्यादि। जिसमें उक्त बातें 
पाई जाती हैं, वह रूपी बना रहता है, अरूपी नहीं। 


इस पाठ में भगवान्‌ ने सराग, समोह एवं सलेशी जीव को रूपी कहा है। 
इसलिए व्यवहार दशा में सरागी जीव रूपी है। जब सरागी जीव रूपी है, तब पुण्य, 
पाप एवं बन्ध इन रूपी पदार्थो-के साथ उनका अभेद व्यवहार होने में सन्देह को 
अवकाश ही नहीं है। जो व्यक्ति पुण्य, पाप एवं बन्ध को रूपी होने के कारण जीव 
से एकान्त भिन्‍न मानते हैं, वे आगम के यथार्थ स्वरूप को नहीं जानते हैं। 


इस पाठ से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि आख्रव एकान्त अरूपी नहीं है। 
क्योंकि यहाँ सराग, समोह एवं सलेशी जीव को रूपी कहा है। इससे यह सिद्ध 
होता है कि आश्रव भी रूपी है। जब जीव भी रूपी है, तब जीव स्वरूप आख़व भी 
रूपी क्‍यों नहीं होगा? अतः आख़व को एकान्ततः जीव मानकर, उसे एकान्ततः 
अरूपी कहना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


आखव अजीव भी है 

क्या पुण्य, पाप एवं बन्ध अजीव नहीं हैं? 

पुण्य, पाप और बन्ध व्यवहार दशा में जीव और निश्चयनय के अनुसार 
अजीव हैं। इसलिए इन्हें एकान्ततः जीव या अजीव कहना मिथ्या है। वस्तुतः ये 
कथंचित्‌ जीव और कंथचित्‌ अजीव हैं। 

यदि भ्रमविध्वंसनकार का व्यवहारनय से नहीं, किन्तु निश्चयनय से पुण्य, 
पाप एवं वन्ध को अजीव कहने का अभिप्राय हो, तो इसमें क्या आपत्ति है? 


यदि भ्रमविध्वंसनकार का यह अभिप्राय हो कि पुण्य, पाप एवं वन 
निश्चय-नय से अजीव हैं, व्यवहारनय से नहीं, तो उनके कथन में कोई दोष नहीं 
है। परन्तु पुण्य, पाप एवं बन्ध को एकान्त अजीव कहना मिथ्या है। यही बात 
आसव के सम्बन्ध में भी है। यदि भ्रमविध्वंसनकार उसे एकान्त रूप से जीव और 
अरूपी न कहें, तो फिर कोई आपत्ति नहीं है। परन्तु वे आखव को एकान्ततः 
अरूपी और जीव कहते हैं, जब कि आगम में आस्रव को न एकान्त जीव कहा है 
और न अजीव, किन्तु उसे जीव और अजीव दोनों प्रकार का कहा है । 

मिथ्यात्व, कषाय और योग आखब माने जाते हैं। मिथ्यात्व, कपाय और 
मन, वचनयोग को चतुस्पर्शी और काययोग को अष्टस्पर्शी पुदूगल माना है। अतः 
मिथ्यात्व, कपाय एवं योग जीव नहीं है। इसलिए आख्रव एकान्ततः जीव नहीं हो 
सकता। यदि कोई व्यक्ति आस्रव को एकान्ततः अजीव कहता है, तो वह भी 
गलत है। क्योंकि मिथ्यादृष्टि को भी आस्रव कहा है और वह मिथ्यादृष्टि अरूपी 
एवं जीव का परिणाम है। इससे आख्रव जीव भी सिद्ध होता है। अतः आश्रव को 
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एकान्त रूप से जीव या अजीव अथवा एकान्त रूप से रूपी या अरूपी कहना 
आगमसम्मत नहीं है। 


आसव जीव भी है 

भ्रमविध्वंसनकार ने स्थानांग स्थान ५ का पाठ लिखकर उसके आधार से 
आस्रव को एकान्त रूपी एवं एकान्त जीव सिद्ध किया है। 

स्थानांगसूत्र के उक्त पाठ से आसख्रव एकान्त जीव और एकान्त अरूपी 
सिद्ध नहीं होता-- 


पंच आसव दारा पण्णत्ा तें जहा--मिच्छत्त, आविरड, पगादो, 
कप्ाया, जोया। | 
--स्थानांगसूत्र, ५, २, ४१८ 


आसखव द्वार के पाँच भेद हैं--मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय और 
योग। 


प्रस्तुत पाठ में आख़व द्वार के भेदों का वर्णन है। इसमें यह नहीं वताया कि 
आस्रव जीव है या अजीव। अतः इस पाठ का प्रमाण देकर आख्रव को एकान्त 
जीव या अरूपी कहना सर्वथा गलत है। 


भगवतीसूत्र, श. १२, उ. ५४ में मिथ्यात्व को चतुस्पर्शी पुदूगल कहा हैं। 
अतः मिथ्यात्व आख्रव एकान्त जीव कैसे हो सकता है? इस पाठ से तो आस्रव 
अंजीव सिद्ध होता है। दूसरा आखव द्वार अव्रत है। अठारह पापों से बिल्कुल नहीं 
ए्टना अब्बत है। अठारह पापों को चतुस्पर्शी पुदूगल माना है। मोह से उत्पन्न हुई 
कप प्रकृतियोँ प्रभाद और कषाय आख़व हैं। इसलिए ये भी चतुस्पर्शी पुद्गल हैं| 
अचवा आखब द्वार योग है। वह तीन प्रकार का है--मन, वचन और काययोग | 
+न और वचनयोग को चतुस्पर्शी और काययोग को अष्टस्पर्शी बताया है। इस 
778 पौची आखव अजीव सिद्ध होते हैं। अतः स्थानांगसूत्र के उक्त पाठ का नाम 
+कर आस्रव को एकान्त जीव या अरूपी बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
तीन दृष्टियाँ 

प्रमविध्दंसनकार ने तीन दृष्टियों का नाम लेकर मिथ्यात्द आस को 
अन्त जीव और अरूपी बताया है | 
जागम मे तीनों दृष्टियों को अरूपी और मिथ्यादर्शनशल्य को रूपी कहा 
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जलेव कोले तहव चउफासे / 
--भगवतीसूत्र, १२, ५, ४४६ 


प्रस्तुत पाठ में मिथ्यादर्शनशल्य को चार स्पर्श वाला पुद्गल कहा है। 
अतः मिथ्यात्व आश्रव रूपी एवं अजीव भी है। इसलिए उसे एकान्त अरूपी एवं 
जीव कैसे कह सकते हैं? 

भगवतीसूत्र के उक्त पाठ में मिथ्यादर्शन शल्य को रूपी एवं अजीव कहा 
है, परन्तु वह आश्रव नहीं है। आख्रव तो केवल मिथ्यादृष्टि है और वह अरूपी एवं 
जीव है। इसलिए मिथ्यादर्शन शल्य के रूपी होने पर, आख्रव रूपी कैसे होगा? 


स्थानांगसूत्र में आख़व द्वार के भेद बतलाते हुए, “मिच्छते” शब्द का प्रयोग 
किया है, इसका अर्थ है मिथ्यात्व । मिथ्यात्व से मिथ्यादृष्टि एवं मिथ्यादर्शनशल्य 
दोनों का ग्रहण होता है। अतः इससे केवल मिथ्यादृष्टि का ग्रहण करना और 
मिथ्यादर्शनशल्य को ग्रहण नहीं करना अप्रामाणिक है। क्योंकि मिथ्यादर्शनशल्य 
भी आश्रव है और वह रूपी है, इसलिए मिथ्यात्व आश्रव को एकान्त अरूपी 
बताना गलत है। 


आस्व के सम्बन्ध में आचार्यश्री भीखणजी एवं भ्रमविध्वंसनकार ने कई 
बातें परस्पर विरुद्ध कही हैं। उन्होंने आख्रव को उदय भाव में माना है और 
मिथ्यादृष्टि को क्षयोपशम भाव में । अतः इनके मतानुसार मिथ्यादृष्टि आख्रव ही 
नहीं हो सकता। क्योंकि मिथ्यादृष्टि क्षयोपशम भाव में है और आखरव उदय भाव 
में। ये दोनों एक कैसे हो सकते हैं? अतः आचार्यश्री भीखणजी की यह 
प्ररूपणा पूर्वापर विरुद्ध है-- 


“आख़व दोय---उदय और पारिणामिक। मोहनीय कर्म नो क्षयोपशम होय 
ते आठ बोल पामे--चार चारित्र, एक देश व्रत और तीन दृष्टि।” इस प्रकार 
आखव को उदय भाव में और मिथ्यादृष्टि को क्षयोपशम भाव में मान कर भी 
मिथ्यादृष्टि को आख्रव मानना इनके अविवेक का ज्वलन्त उदाहरण है। अस्तु 
इनकी अपनी मान्यता से भी आख्रव एकान्त जीव एवं अरूपी सिद्ध नहीं 
होता है। 


आखव रूपी-अरूपी दोनों है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३०९ पर उत्तराध्ययनसूत्र की गाथा 
की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ इहां पाँच आसव ने कृष्ण लेश्या ना लक्षण कह्या, ते माटे जे कृष्ण 
लेश्या अरूपी, तो तेहना लक्षण पाँच आख्रव पिण अरूपी छै |” 


कृष्ण लेश्या संसारी जीव का परिणाम है और संसारी जीव को भगवतीसूत्र 
श. १७, उ. २ में रूपी भी कहा है। इस अपेक्षा से कृष्ण लेश्या रूपी भी सिद्ध 
होती है। अत: इसके लक्षण पाँच आखव भी रूपी हो सकते हैं। संसारी जीव रूपी 
भी है, इस विषय में भगवतीसूत्र, श. १७, उ, २ के अतिरिक्त उक्त आमम में 
अन्य स्थान पर भी लिखा हैं-- 


जेडविय ते खंदया/ जाव स्ंते जीवे, अगंते जीवे/ तस्य।वि य थं 
अयमड्डे एवं खलु जाव दव्वओ यां एगे जीवे स्रअंते। खेन्नओ ण॑ जीवे 
भच्रछेज्जपएलिए, असंखेज्जपएसोगाढ़े आत्यि पुण ये अन्ते। कालओ पं 
वे ने कयावि, न आसी जाव थिच्चे णात्यि एण से अन्ते। भ्रावओ गा 
जीबे अपंता णाण पज्जवा, अगंता दंसण पज्जवा, अ्ंता चरितत 
7जजवा, अपंता गुरु-लहु पजजवा, अपंता अमुरुलहु पज्जवा यात्यि पुण 
पे अन्ते। से ते दव्वओ जीवे सअंते, खेचतओ जीवे सअंते, कालओ जीवे 
'जअगति, श्रावओ जीवे अपते। 


+भगवतीसूत्र, २, १, ६० 


है स्कन्दक! जीव सान्त है या अनन्त ? तुम्हारे इस प्रश्न का उत्तर यह है 
जीव द्रव्य से एक ओर सान्‍्त है। क्षेत्र से असंख्य प्रदेशी और असंख्य आकाश 
वश को अवगाढ़ किए हुए है, अत्तः वह सान्‍्त है। काल से जीव अनन्त है, 
“कि यह सब काल में विद्यमान रहता है, उसका कभी भी अभाव नहीं होता। 
"प से जीय अनन्त है, क्योंकि जीव के अनन्त छान पर्याय, अनन्त दर्शन पर्याय, 
“मन्त चारिद्र पर्याय, अनन्त गुरु-लघु पर्याय, अनन्त अगुरु-अलघु पर्याय होते 


4 


है] 


जड़ 


श््ु 


ट्र्र 


हैं, अतः भाव से जीव अनन्त है। निष्कर्ष यह है कि द्रव्य और क्षेत्र से जीव सान्‍्त 
है और काल एवं भाव से अनन्त है। 


इस पाठ में जीव के अनन्त गुरु-लघु पर्याय और अनन्त अगुरु-अलघु 
पर्याय होना कहा है। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि संसारी जीव रूपी भी है। 
क्योंकि अरूपी पदार्थ के लघु-गुरु एवं अगुरु-अलघु पर्याय नहीं हो सकते। इस 
पाठ की टीका में भी इस बात को स्वीकार करते हुए लिखा है-- 


अनन्ता गुरुलघु पर्य्याया औदारिकादिशरीराण्यश्रित्य इतरे तु 
कार्मणादि द्रव्याणि जीव स्वरूप॑ चाश्रित्येति | 


औदारिकादि शरीर की अपेक्षा से जीव के अनन्त गुरु-लघु पर्याय कहे हैं 
और कर्मणादि द्रव्य तथा जीव के स्वरूप की अपेक्षा अनन्त अगुरु-अलघु पर्याय 


कहे हैं। 


इससे जीव का रूपी होना भी सिद्ध होता है। यद्यपि निश्चयनय से स्व- 
स्वरूपापन्‍न जीव रूपी नहीं, अरूपी है। तथापि इस पाठ में उसका वर्णन न करके 
संसारी जीव का वर्णन किया है। संसारी जीव औदारिक शरीर के साथ दूध- 
पानीवत्‌ एकाकार हो रहा है, इसलिए इस पाठ में उसके अनन्त गुरु-लघु और 
अनन्त अगुरु-अलघु पर्यायों का वर्णन है। कृष्ण लेश्या भी संसारी जीवों का 
परिणाम है और संसारी जीवों को यहाँ रूपी भी कहा है। इसलिए कृष्ण लेश्या 
रूपी भी है, उसे एकान्त अरूपी कहना नितान्त असत्य है। 


उक्त पाठ में संसारी जीव का औदारिक शरीर के साथ अभेद होना भी 
सिद्ध होता है। औदारिकादि शरीर पुण्य, पाप एवं बन्ध की प्रकृति माना गया है। 
इससे यह सिद्ध होता है कि पुण्य, पाप एवं बन्ध भी कथंचित जीव हैं। अतः इन्हें 
जीव से सर्वथा भिन्‍न मानना गलत है। 

कर्म की शुभाशुभ प्रकृतियों को भी पुण्य, पाप एवं बन्ध कहते हैं । और वह 
कर्म प्रकृति चारस्पर्शी पौदूगलिक है, इसलिए वह रूपी है और जीव से कर्थचित 
अभिन्‍न है। अतः उसे जीव से एकान्त भिन्‍न मानना उचित नहीं है। 

मिथ्यात्व, कषाय और मन एवं वचनयोग को चारस्पर्शी और काययोग को 
आठस्पर्शी पुद्गल कहा है। इससे ये रूपी एवं अजीव भी सिद्ध होते हैं। वस्तुतः 
आख्रव एक अपेक्षा से जीव और अरूपी भी है और दूसरी अपेक्षा से अजीव एवं रूपी 
भी । अतः उसे एकान्ततः अरूपी और जीव मानना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 
क्रियाएँ 

मिथ्यात्व आख्व को एकान्त जीव कहना भ्रमविध्वंसनकार का दुराग्रह मात्र 
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हैं। उनका यह कथन उनके सिद्धान्त के भी विपरीत है। हम स्थानांगसूत्र के पाठ 
से यह सिद्ध कर चुके हैं कि ऐयपिथिकी एवं साम्परायिकी ये दोनों अजीव की 
क्रियाएँ है और साम्परायिकी क्रिया के भेदों में मिथ्यात्व एवं अब्रत भी सम्मिलित 
हैं, इसलिए मिथ्यात्व एवं अव्रत की क्रिया भी अजीव की क्रिया है। इन्हें एकान्त 
जीव की क्रिया मानना आगम के प्रतिकूल है। 


आमगम में सम्यक्त्व और मिथ्यात्व की क्रिया को जीव की क्रिया भी कहा 
है। उसका स्पष्टीकरण करते हुए टीका में लिखा है-- 


सम्यगदर्शन-मिथ्यात्वयो: सतोर्येभवतस्ते सम्यक्त्व-मिथ्यात्वक्रियेति | 
+स्थानांगसूत्र, २, ६० टीका 
सम्यग्दर्शन .एवं मिथ्यादर्शन के होने पर जो क्रिया की जाती है, वह 
प्म्यक्त्व और मिथ्यात्व की क्रिया है। 


यहाँ यह स्पष्ट कर दिया है कि सम्यग्दर्शन एवं मिथ्यादर्शन के होने पर जो 
क्रिया की जाती है--भले ही वह जीव की हो या पुद्गल की, दोनों को सम्यक्त्व 
एवं मिथ्यात्व की कहा है। परन्तु केवल जीव की क्रिया को ही सम्यकत्व और 
मिथ्यात्व की क्रिया नहीं कहा है। वास्तव में ज्ञान एवं जीव को छोड़कर शेष सब 
क्रियाएँ जीव और पुद्गल दोनों के व्यापार से होती हैं, कोई भी इच्छा के व्यापार 
को छोड़कर नहीं हो सकतीं | अन्तर सिर्फ इतना ही है कि किसी क्रिया में जीव के 
व्यापार की मुख्यता होती है, तो किसी में अजीव के व्यापार की । साम्परायिकी 
5 एयपिथिकी में अजीव के व्यापार की प्रमुखता होने से, उन्हें अजीव की क्रिया 
कहा ह। इसी तरह सम्यक्त्व एवं मिथ्यात्व की क्रिया में भी अजीव का व्यापार 
ता ही है। परन्तु उसमें उसकी अपेक्षा जीव के व्यापार की प्रधानता रहती है 
इसलिए उन्हें जीव की क्रिया कहते हैं। ज्ञान एवं इच्छा के अतिरिक्त शेष सद 
क्रियाओं में जीव और पुद्गल दोनों का व्यापार होता है। आसव क्रिया स्वरूप 


रु 


#र क्रिया जीव और पुद्गल दोनों की है इसलिए आस्रव जीव भी है, और 


ठ 
री] ई 
जप *5 ] 


मं 


आसव : उदय भाव 


प्रमदिष्वंसनकार स्थानागसूत्र स्थान १० के पाठ का उ्रमाण देकर आखर 
ना श्कान्त जीद बताते हैं । 


टव्य१/ ३ (००३४ >पतर-र 


चनागसूत्र का उक्त पाठ लिखकर हम अपना अभिमत्त प्रकट कर रहे ऐ-- 


(भा 
| 
हे 
जी 


अधम्मे धय्य चन्‍ना, धप्से अधस्य सन्‍मा। 
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अधर्म में धर्म का और धर्म में अधर्म का ज्ञान अज्ञान कहलाता है। 


यहाँ विपरीत ज्ञान के स्वरूप को समझाते हुए लिखा है--धर्म को अधर्म 
समझना एवं अधर्म को धर्म, यह अज्ञान है। इससे यह सिद्ध नहीं होता कि आस्रव 
जीव है। इस पाठ में कथित विपरीत ज्ञान क्षयोपशम भाव में है और आसव उदय 
भाव में। यंह हम पहले बता चुके हैं कि आचार्यश्री भीखणजी ने भी आस्रव को 
उदय भाव में माना है। अतः उदय भाव में होने वाला आख्व विपरीत ज्ञान या 
अज्ञान की तरह एकान्त रूप से जीव नहीं हो सकता। क्योंकि आस्रव मोहकर्म के 
उदय भाव में माना गया है। मोहकर्म चारस्पर्श वाला पुदूगल है। अतः आसव भी 
चारस्पर्शयुक्त पुदूगल है। उसे एकान्त जीव मानना गलत है। 


प्रमविध्वंसनकार भगवती, शतक १७, उद्देशा २ के पाठ के आधार पर 
आख़व को एकान्तरूपेण जीव बताते हैं । 


परन्तु उनका यह कथन आगम से विपरीत है। भगवतीसूत्र का उक्त पाठ 
इसी प्रकरण में पृष्ठ ४७८२-४८३ पर लिखकर हम यह सिद्ध कर चुके हैं कि 
आसखव एकान्त जीव नहीं है। प्रस्तुत पाठ में ६६ बोलों का उल्लेख किया गया 
है। उसमें १८ पाप भी सम्मिलित हैं। उन्हें और जीव-आत्मा को कथंचित्‌ 
भिन्‍न और कथंचित्‌ अभिन्‍न भी कहा है। अतः अठारह पाप कथंचित्‌ जीव और 
कथंचित्‌ अजीव हैं। उन्हें जीव से एकान्त भिन्‍न मानना आगम से सर्वथा 
विपरीत है। 
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जीव के परिणाम 


आमम में कहीं रूपी अजीव को जीव का परिणाम कहा हो तो बताएँ? 
स्थानांगसूत्र में रूपी अजीव को जीव का परिणाम कहा है-- 


दसविले जीव परिणाये पण्णत्ते, त॑ जहा--गाति परिणाये, ड्न्दिय 
पत्यिमे, कस्राय परिणाये, लेस्सा परिणामे, जोय परिणाये, उदओय 
परिणामे, गण परिणामे, दंसण परिण/से, चरित्त परिणाये, वेय परिणाये / 
स्थानांगसूत्र, १०, ७१३ 
जीव-परिणाम दस प्रकार के हैं--१. गति, २. इन्द्रिय, ३. कपाय, 
४. लेश्या, ६. योग, ६. उपयोग, ७. ज्ञान, प. दर्शन ६. चारित्र और १०. वेद 
परिणाम। 
परिणमनं परिणामस्तद्भावगमनमित्यर्थ,, यदाह-- 
परिणामोह्ार्थान्तर गमनं न च सर्वथा व्यवस्थानम्‌ | 
न च सर्वथा विनाशः परिणामस्तद्विदामिष्टः |। 


से च प्रायोगिकः गतिरेव परिणामो गति परिणाम एवं सर्वत्र 
पतिश्वेह-गतिनामकर्मोदियाननारकादि. व्ययदेशहेतु:। . तत्परिणामश्च 
“उक्ष्यादिति स च नरक गत्यादिश्चतुर्विधः गतिपरिणामे च सत्येवेन्द्रिय 
“जमा भवतीति तमाह “इन्द्रियपरिणामे” त्ति स च श्रोत्रादि भेदात्पंचधा 
इन्द्रेयपरिणती चेष्टानिष्ट विषय सम्बन्धाद्रागद्रेष परिणतिरिति। तदनंतरं 
>'यपरिणाम उक्‍तः स च क्रोधादिभेदाश्चतुर्विधः | कपाय परिणामे च 
“न लेश्या परिणतिर्न तु लेश्या परिणती कपाय परिणतिः येन क्षीण 
: वस्थापि शुक्ललेश्या परिणतिर्देशोन पूर्व कोटिं यावद्‌ भवति 


52% मू-- 
की के 


गाज जहन्ना, उककोसा पुव्द कोडि रे ओ 
उहुतंद्ध तु जहनना, उककोसा होइ पुव्च कोडिओ। 
शत दरि हट 50 भ उणा लक नायवच्दा हन्प्फुनन्ही जेस्स्पा श्ः 
"३६88 दरिसेहिं उणा, नायव्या सकक्‍कलंस्स ए।॥! 


>> इज डे हटईअनलन्दुर ३ 
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र्ज 


शुक्ललेश्याया जघन्या स्थितिः मुहूर्त्रर्ध नववर्षोना पूर्व कोटि 
उत्कृष्टा ज्ञातव्या भवति अतो लेश्या परिणाम उक्तः। स च कृष्णादि 
भेदात्‌ षोढेति। अयञज्च योग परिणामे सति भवति यस्मान्निरूद्धयोगस्य 
लेश्या परिणामो5्पैति यतः समुच्छिन्नक्रियं ध्यानमलेश्यस्य भवतीति 
लेश्या परिणामानन्तरं योगपरिणाम उकक्‍तः, स च मनोवाक्काय भेदात्‌ 
त्रेिधेतित संसारिणाञज्व योगपरिणतावुपयोग. परिणतिर्भवतीति 
तदनन्तरमुपयोग परिणाम उकतः स च साकारानाकार भेदात्‌ द्विधेति। 
सति चोपयोग परिणामे ज्ञानपरिणामो5तस्तदनंतरमसावुक्तः स 
चाभिनिबोधिकादि भेदात्पञ्चधा | तता मिथ्यादृष्टेज्ञनिमप्यज्ञानमित्यज्ञान 
परिणामो--मत्यज्ञान-श्रुताज्ञान-विभंगज्ञानलक्षणस्त्रिविधोषपि.. विशेष 
ग्रहण साधर्म्याद्‌ ज्ञान परिणाम ग्रहणेन गृहीतो द्रष्टव्यः इति। ज्ञानाज्ञान 
परिणामे च सति सम्यक्त्वादि परिणतिरिति ततो दर्शनपरिणामः उक्तः से 
च त्रिधा सम्यक्त्व, मिथ्यात्व, मिश्र भेदात्‌। सम्यक्त्वे सति चारित्रमिति 
ततस्तत्परिणाम उक्तः | स च सामायिकादि भेदात्पञ्चधेति। स्त्र्यादि वेद 
परिणामे चारित्र परिणामों न तु चारित्र परिणामे वेद 
परिणतिर्यस्मादवेदकस्य यथाख्यातचारित्र परिणतिर्दृष्टा इति चारित्र 
परिणामान्तरं वेद परिमाम उकतः | स च सर्त्र्यादि भेदात्‌ त्रिविध इति | 


--स्थानांगसूत्र, १०, ७१३ टीका 


रूपान्तर प्राप्ति को परिणाम कहते हैं। कहा भी है कि न तो सर्वथा स्वरूप 
में स्थित रहना और न सर्वथा नाश होना, परन्तु अपने से भिन्‍न किसी अन्य रूप 
को प्राप्त करना परिणाम है। जीव की पर्यायों का दूसरे रूप में परिणित होना 
जीव-परिणाम है। वह गति आदि के भेद से दस प्रकार का है। गति रूप जो जीव 
का परिणाम है, वह गति-परिणाम है। इसी तरह अन्य सभी परिणामों में समझना 
चाहिए। गति नामकर्म के उदय से नरक आदि व्यवहार का कारण जो जीव का 
परिणाम होता है, वह गति-परिणाम है। यह परिणाम जब तक भव का क्षय नहीं 
होता, तव तक बना रहता है। यह नरक आदि के भेद से चार प्रकार का होता है। 
गति-परिणाम के वाद इन्द्रिय-परिणाम आता है। इसलिए उक्त पाठ में गति के 
बाद इन्द्रिय-परिणाम कहा है। श्रोत्र आदि के भेद से इन्द्रिय-परिणाम पाँच प्रकार 
का होता है इन्द्रिय-परिणाम होने के वाद इप्ट और अनिष्ट वस्तु के सम्बन्ध से 
राग और द्वेष रूप परिणाम होता है। इसलिए इन्द्रिय के वाद कपाय-परिणाम की 
कहा है। यह क्रोध आदि के भेद से चार प्रकार का होता है। कपाय-परिणाम होने 
पर लेश्या-परिणाम होता है। अत: कपाय के वाद लेश्या-परिणाम कहा है। 
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क्योंकि जिसके योग रुक जाते हैं, उसे लेश्या नहीं होती । इसलिए लेश्या के याद 

बोग-परिणाम कहा है। वह मन, वचन और काययोग के भेद से तीन प्रकार का 
है। संसारी जीवों को योग-परिणाम होने पर उपयोग-परिणाम होता है। इसलिए 
इसके वाद उपयोग-परिणाम कहा है। वह साकार और अनाकार भेद से दो प्रकार 
का है। उपयोग-परिणाम होने के बाद ज्ञान-परिणाम होता है। इसलिए इसके 
बाद उसे कहा है। वह आभिनिबोधिक आदि के भेद से पाँच प्रकार का है। 
मिथ्यादृप्टियों के मति अज्ञान, श्रुत अज्ञान एवं विभंग ज्ञान भी ज्ञान-परिणाम से 
ग्रहण किए जाते हैं। ज्ञान और अज्ञान रूप परिणाम होने पर सम्यक्त्व और 
मिथ्यात्व आदि परिणाम होते हैं। इसलिए ज्ञान-परिणाम के बाद दर्शन-परिणाम 
ढह्व है, वह सम्यक्त्व, मिथ्यात्व एवं मिश्र के भेद से तीन प्रकार का है। 
प्तम्यकत्व-परिणाम के वाद चारित्र-परिणाम होता है, इसलिए इसके वाद उसे 
कहा है। वह सामायिक आदि के भेद से पाँच प्रकार का है। वह चारित्र-परिणाम 
देद-परिणाम होने पर होता है, परन्तु चारित्र-परिणाम होने पर वेद-परिणाम 
होने का नियम नहीं है। क्योंकि वेदपरिणतिरहित जीव में यथाख्यात चारित्र देखा 
जाता है। अतः चारित्र-परिणाम के अनन्तर वेद-परिणाम कहा है। वेद-परिणाम 
जी, पुरुष एवं नपुंसक वेद के भेद से तीन प्रकार का है। 

ह यहाँ मूल पाठ एवं उसकी टीका में जीव के दस प्रकार के परिणाम कहे हैं । 
जनम ज्ञान, दर्शन और चारित्र-परिणाम तो एकान्त अरूपी एवं जीव है। और 
रा कपषाय, योग एवं वेद परिणाम रूपी तथा अजीव हैं। गति, कंषाय, योग और 
5; आत्मा क साथ क्षीर-नीर न्‍्यायवत्‌ एकाकार-से दिखाई देते हैं। इसलिए उन्हें 

वे का परिणाम कहा है। यहाँ जो गति-परिणाम है, वह गतिमान कर्म के उदय 


* आप्त होने वाली नरक आदि चार गति में समझना चाहिए। टीकाकार ने 'भी 
तंखा 8-७ 


गतिश्चेह गतिनामकर्मोदयान्नारकादि व्यपदेशहेतुः । 
. 7ति नामकर्म के उदय से उत्पन्न होने वाले नरक आदि व्यवहार का कारण 
'गति समझना चाहिए 
"रक आदि चार गति रूपी है और अजीव भी, तथापि उन्हें यहाँ जीव क 


"न दाम है। इससे यह स्पष्टतः सिद्ध होता है कि रूपी और अजीव भी जीव 
रा शाता ६।[ 


द्रव्य और भाव 


भ्रमविध्व॑ंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३१४ पर स्थानांगसूत्र, स्थान १० के 
पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“इहां तो गति परिणाम ने भावे गति ने जीव कही। भाव इन्द्रिय, भाव 
कषाय, भाव योग, भाव वेद, ये सर्व जीवना परिणाम छै।' इनके कहने का 
अभिप्राय यह है कि गति नामकर्म के उदय से उत्पन्न होने वाली नरक आदि चार 
गतियाँ अजीव हैं, वे जीव का परिणाम नहीं हो सकती । इसलिए स्थानांगसूत्र के 
पाठ में जो गति आदि परिणाम कहे हैं, वे भावरूप गति आदि समझने चाहिए, 
द्रव्य-रूप नहीं । इसी तरह द्रव्य-इन्द्रिय, द्रव्य-कषाय, द्रव्य-योग और द्रव्य-वेद 
भी अजीव हैं, वे कदापि जीव के परिणाम नहीं हो सकते | अतः वे भी भावरूप ही 
जीव के परिणाम समझने चाहिए, द्रव्यरूप नहीं। 


स्थानांगसूत्र के स्थान १० के पाठ में गति, कषाय और इन्द्रिय आदि को 
जीव का परिणाम बताया है, इसका अभिप्राय भाव-गति, भाव-कपषाय एवं भाव- 
इन्द्रिय बताकर द्रव्य-गति, द्रव्य-कषाय और द्रव्य-इन्द्रिय को जीव का परिणाम 
नहीं मानना आगम एवं उसकी टीका से सर्वथा विरुद्ध है| 


टीकाकार ने नामकर्म के उदय से उत्पन्न होने वाली गति को जीव का 
परिणाम बताया है, अतः भाव-गति को जीव का परिणाम मानकर द्रव्य-गति को 
जीव का परिणाम नहीं मानना साम्प्रदायिक दुराग्रह मात्र है।' 


दूसरी वात यह है कि रूपी-अरूपी सिद्ध करने के लिए द्रव्य और भाव की 
कल्पना व्यर्थ है। द्रव्य होने के कारण कोई वस्तु रूपी नहीं होती और भाव होने से 
अरुपी नहीं हो जाती। यदि द्रव्य होने से रूपी की कल्पना की जाए तो धर्म-द्रव्य, 
अधर्म-द्रव्य और काल-द्रव्य भी रूपी मानने पड़ेंगे, क्योंकि ये सब द्रव्य हैं। यदि 
भाव होने मात्र से किसी को अरूपी माना जाए, तो यह भी उपयुक्त नहीं है। 
क्रोध, मान, माया, लोभ आदि भावरूप हैं। उन्हें औदयिक भावों में गिना गया है। 


परन्त जे चार 


न्तु वे चार स्पर्श वाले रुपी हैं। निष्कर्ष यह रहा कि कई द्रव्य भी अरूपी हैं और 


१. सद्धर्म मण्डनम्‌ पृष्ठ ४६४ देखें। 
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कई भाव भी रूपी होते हैं। ऐसी स्थिति में भ्रमविध्वंसनकार अरूपी सिद्ध करने के 
लिए, जो भाव की कल्पना करते हैं, वह सर्वथा असंगत है एवं इससे यह स्पष्ट 
होता है कि वे आगम के यथार्थ अर्थ से अनभिज्ञ हैं। 


पुद्गल और जीव के परिणाम 


गति, कपाय और योग चार स्पर्श एवं आठ स्पर्श वाले पुद्गल हैं। पुदगल 
जीव नहीं, अजीव हैं। फिर गति, कषाय और योग को जीव का परिणाम कैसे 


च्जलनजक 7 


॥४ ! 


गुरु-लघु पर्याय अष्टस्पर्शी एवं अगुरु-अलघु पर्याय चार स्पर्शयुक्त 
एद्गल हैं। तथापि जीव के साथ एकाकार होकर रहने से इन्हें भगवतीसूत्र, श, २, 
3. १ में जीव का पर्याय कहा है। उसी तरह जीव के साथ संयुक्त होकर, 
एकाकार होकर रहने से स्थानांगसूत्र में गति आदि को जीव का परिणाम कहा हैं। 

यहाँ भाव-जीव के अनन्त गुरु-लघु एवं अनन्त अगुरु-अलघु पर्याय बताए 
ह। गुरु-लघु और अगुरु-अलघु क्रमशः अष्टस्पर्शी एवं चतुःस्पर्शी पुदूगल है। 
तथापि जीव के साथ तदाकार होकर रहने से, जैसे इन्हें भाव-जीव का पर्याय 
कहा है, उसी प्रकार दूध-पानीवत्‌ जीव के साथ एकाकार होकर रहने से गति 
दि को जीव का परिणाम कहा है। अतः गति आदि को भावरूप मान कर द्रव्य- 
गति को जीव का परिणाम नहीं मानना उचित नहीं है। 
जीव की पर्याय 

गम में मनुष्य जीव के वर्ण, गंधादि पर्याय भी बताए हैं-- 

मछुस्मा ण॑ थन्‍ते/ केवइया पज्जवा पण्णनत्मा ? 

ग्रेयया/ अप्णत्षा पज्जवा पण्णत्ता। 

पे केणड्े, थ॑ भ्न्‍्ते/ एवं दुच्चद् मठुस्सा णं॑ अपता पज्लवा 

ग्रेयया/ गुस्से मएुस दब्बद्याएं हुल्‍्ले, पएसड्रगाए ठुल्ले 
् ग़पगरर, गए ष्ड मु जा: 3777. 20. 
भ महा 7ह््याए चउज्ञणवाडेए, ठीए चउझणवाडिए, 2227 7 (3९ 0 फ़ार कि 
2७४०3, ऊेसाओा हटा एफ हाजी 
7मायिकीहिणाण, ओडहियाण, यनपस्‍जजवणाण, नेचल दाण पड: 
हन्‍्लेति, वंहें दंसणेलिं छल्लण वाडिए, केवल वेंसय परण्जकोहि हुलल। 
पस्ल पाप ऋघ4३ ७ 5४४ 
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जीव का पर्याय कहा है। उसी तरह स्थानांगसूत्र में जीव के साथ मिले हुए होने से 
गति आदि को जीव का परिणाम कहा है। 


आमम में आत्मा को रूपी-अरूपी उभय प्रकार का कहा है-- 
कट विह्य ण॑ थनन्‍्ते/ आया पण्णत्ा 2. 


गोयमा/ अद्ठाविह्ा आया पण्णत्ता, त॑ं जहा--दविआया, कम्रायाया, 
जोयाया, उकयोगाया, णपायाया, कंसणाया, चरिताया, वीरियाया। 
--भगवतीसूत्र, १२, १०, ४६७ 
है भगवन्‌! आत्मा कितने प्रकार का है ? 


हे गौतम! आत्मा आठ प्रकार का है---१. द्रव्यात्मा, २. कषाय आत्मा, 
३. योग आत्मा, ४. उपयोग आत्मा, ५. ज्ञान आत्मा, ६. दर्शन आत्मा, ७. चारित्र 
आत्मा, ८. वीर्य आत्मा । 


यहाँ आत्मा को आठ प्रकार का कहा है। इसमें कषाय और योग क्रमशः 
चार एवं आठ स्पर्श वाले पुद्गल हैं। दोनों रूपी हैं। इसलिए इस अपेक्षा से आत्मा 
रूपी भी सिद्ध होता है। कषाय और योग रूपी है, इसलिए कषाय आश्रव एवं योग 
आखव भी रूपी है | 


कषाय और योग-आत्मा 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३१५ पर लिखते हैं--- 


"ते माटे कषाय अने योग आत्मा कही ते भाव कषाय, भाव योग ने कहा 
छे। भाव कषाय तो आश्रव छे ।* 


भगवती, श. १२, उ, १० के पाठ में सामान्य रूप से कषाय एवं योग- 
आत्मा का उल्लेख किया है। वहाँ भाव-कषाय एवं भाव-योग आत्मा का उल्लेख 
नहीं किया है। अतः भाव-कषाय और भाव-योग को आत्मा मानकर द्रव्य-कंपाय 
और द्रव्य-योग को आत्मा नहीं मानना भ्रमविध्वंसनकार का दुराग्रह मात्र है। 
उक्त पाठ की टीका एवं टब्बा अर्थ में यह नहीं लिखा है कि भाव-कपषाय एवं 
भाव-योग ही आत्मा है। और अन्य किसी स्थान पर भी कषाय और योग-आत्मा 
का द्रव्य एवं भाव भेद नहीं किया है। अतः इन्हें केवल भावरूप मानना युक्तिसंगत 
नहीं है| 





शरीर आत्मा से भिन्‍न है 


भगवतीसूब्र, श. १२, उ. १० में भाव-आत्मा के आठ भेद कहे हैं 
दगम-आत्मा के नहीं। भाव-आत्मा अरूपी है, इसलिए कषाय और योग भी 
पब्त्प से ही आत्मा के भेद हैं, द्रव्य-कषाय योग नहीं। भावरूप कपाय और 
पेग अरूपी है, इसलिए कषाय-आश्रव और योग-आखब भी रूपी नहीं, अरूपी 
' है। अतः भ्रमविध्वंसनकार ने भावरूप कषाय और योग को जो आत्मा के भेद 
मने हैं, उसे यथार्थ मानने में क्या आपत्ति है? 


भगवतीसूत्र, श. १२, उ. १० में आत्मा मात्र के आठ भेद कहे हैं केवल 
भाय-आत्मा के नहीं। वहाँ द्रव्य और भाव का कोई उल्लेख नहीं है। अतः आत्मा 
के आममोक्‍त आठ भेद भाव-आत्मा के हैं, यह कल्पना निर्मूल है। यदि आपके 
स्तानुसार भगवतीसूत्र-कथित आत्मा के आठ भेद भाव-आत्मा के मान लें, तो 
योग नामक तीसरा भेद व्यर्थ सिद्ध होगा। क्योंकि तेरापंथ सम्प्रदाय के प्रथम 


»ष्ययश्नी भीखणजी ने योग को वीर्यरूप माना है-- 
योग वीर्य तणो व्यापार, तिणसूं अरूपी छै भाव जीव । 
प्रमविध्वंसनकार ने भी भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३१६ पर लिखा है--'अने 


उत्णन, कर्म, दल-वीर्य, पुरुषाकार-पराक्रम फोडवे, तेहिज भाव योग छै।' 
इस्त प्रकार इन्होंने भाव-योग को वीर्यस्वरूप माना है। वीर्य-आत्ला को 
#॒या मा आठवों भेद माना है। अतः जब आत्मा का बीर्य-आत्मा भेद कष्ट दिया 
या, तद युनः योग नामक भेद करने की क्या आवश्यकता थी ? क्योंकि टीर्य मे 
“+>गोग भी गतार्थ हो जाता है। अस्तु इनका भाव-योग को आत्म का अलग | 
5 मानना और द्रव्य-योग को नहीं मानना आगम से सर्वथा विपरीत है। क्य 


कि 


४3० 
दा 
आप ३९ उतर 


री आत्मा का कफ घित्‌ चेेत अभेद कताया रू 
; उसारी आत्मा का शरीर के साथ कथंचित्‌ अभद कत्ताया ए-- 


ज्ण्या # है काया काया अकक 
जया पन्‍त/ काया, अप्णे काया ? 


ग्रय्याट आया वि काए, अण्गे पक व जल 
स्पा? आयावि काए, अण्ण दि काए। 
उप 

शा मन्से 


है] 
 यनन्‍्त#/ काए, खअजरूदी कराए ? 


ग्रेयया/ रूवी वि कराए. अरूवी वि काए।/ 
--भगवतीसूत्र, १३, ७, ४६४ 
है भगवन्‌! आत्मा शरीर से भिन्‍न है या शरीरस्वरूप ? 
है गौतम! वह कथंचित्‌ शरीरस्वरूप भी है और उससे भिन्‍न भी । 
है भगवन्‌! काया रूपी है या अरूपी ? ._ 
हे गौतम! वह रूपी भी है और अरूपी भी। 
प्रस्तुत सूत्र की व्याख्या करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 


आया भन्‍्ते! काए' इत्यादि। आत्मा कायः कायेन 
कृतस्यानुभवनान्नह्यनेनकृतमन्यो5नुभवत्यकृताभ्यागमप्रसंगातू। अथान्य 
आत्मनः कायः कार्यकदेशच्छेदेषपि संवेदनस्य सम्पूर्णत्वेनाभ्युपगमादिति 
प्रश्न! उत्तरन्तु आत्माइपिकायः कथंचित्तदव्यतिरेकात्‌ क्षीर-नीरवत्‌, 
अग्नययःपिण्डवत्‌, काञ्चनौपलवद्गा अतएव कायस्पर्श सत्यात्मनः 
संवेदनं भवति | अतएव कायेन कृतमात्मना भवान्तरे वेद्यते अत्यन्त भेदे 
वा5कृताभ्यागम प्रसंग इति। “अण्णे वि काए” त्ति अत्यन्ता भेदे हि 
शरीरांशच्छेदे जीवांशच्छेदे प्रसंगः तथा च संवेदनस्यासंपूर्णतास्यात्‌ तथा 
शरीर दाहे आत्मनोषपि दाहेन परलोकाभाव प्रसंग इत्यतः 
कथंचिदन्योप्यात्मानः काय इति। अन्यैस्तु कार्मण कायमश्रित्यात्मा 
काय इति व्याख्यातम्‌। कार्मण कायस्य संसाय्यत्मिनश्च परस्परा- 
व्यभिचारित्वेनैकरूपत्वात्‌। “अण्णे वि काए” त्ति औदारिकादिकायापेक्षया 
जीवादन्यः कायः तद्विमोचण्णेन तद्भेदसिद्धेरिति | 'रूवी काए! त्ति रूप्यपि 
कायः औदारिकादि कायस्थूल रूपापेक्षया। अरूप्यपि कायः कार्मण 
कायस्याति सूक्ष्मरूपित्वेनारूपित्व विवक्षणात्‌ | 

आत्मा शरीर रूप है, क्योंकि शरीर से कृतकार्य का आत्मा को अनुभव 
होता है। यदि आत्मा शरीर से सर्वथा भिन्‍न होता, तो उसे शरीर के द्वारा कृत- 
कार्य का बोध ही नहीं होता। क्योंकि स्व से सर्वथा भिन्‍न अन्य के द्वारा कृतकार्य 
का उसे अनुभव नहीं होता। इससे यह सिद्ध होता है कि आत्मा शरीरस्वरूप है। 

आत्मा शरीर से भिन्‍न है, क्योंकि शरीर के किसी अवयव का विच्छेद होने 
पर भी ज्ञान का विच्छेद नहीं होता। यदि आत्मा और शरीर में भिन्‍नता नहीं 
होती, तो शरीर के किसी अवयव के नष्ट होने पर, ज्ञान का भी पूर्ण रूप से उदय 
नहीं होता। अतः आत्मा शरीर से भिन्‍न भी है। ये दो परस्पर विरोधी विचार 
देखकर आत्मा और शरीर के भेद-अभेद का प्रश्न पूछा गया है। इसका समाधान 
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यह है कि आत्मा किसी अपेक्षा से शरीर स्वरूप भी है। क्‍योंकि दूध और जल, 
आग और लोहपिंड एवं मिट्टी और स्वर्ण की तरह आत्मा शरीर के साथ एकाकार 
लेकर रहता है। अतः शरीर का स्पर्श होने पर आत्मा को उसका ज्ञान होता है 
और शरीर द्वारा कृतकार्य का आत्मा को जन्मान्तर में फल मिलता है। यदि शरीर 
के साथ आत्मा का अत्यन्त भेद हो, तो शरीर के कर्म का फल आत्मा को कदापि 
नहीं मिल सकता। क्योंकि दूसरे के कृतकर्म का फल अन्य को नहीं मिलता। अतः 
आत्मा कर्थचित्‌ शरीर से भिन्‍न है। 

यदि आत्मा के साथ शरीर का सर्वथा अभेद सम्बन्ध माना जाए, तो शरीर 
के किसी अवयव के नष्ट होने पर आत्मा का भी अंशरूप से नाश होना मानना 
पढ़ेगा। आत्मा का अंशरूप से नाश होना मानने पर ज्ञान का पूर्ण रूप में उदय 
नहीं हो सकता। और शरीर के जलने पर आत्मा का भी जलकर भस्म होना 


मानना पडेगा। इससे आत्मा के परलोक का अभाव होगा। अतः आत्मा कर्थंचित्‌ 
शरीर से भिन्‍न भी है। 


किसी अन्य टीकाकार ने आत्मा का कार्मण शरीर के साथ अभेद मानकर 
'आया वि काए' इस सूत्र की व्याख्या की है। उनके कथन का अभिप्राय यह 
है--.'संत्तारी आत्मा और कार्मण शरीर क्षीर-नीरवत्‌ मिले हुए होने से अभिन्‍न- 
से प्रतीत होते हैं, इसलिए यहाँ आत्मा को शरीर-स्वरूप कहा है। आत्मा 
औदारिकादि शरीर का त्याग कर देता है, इसलिए उसे उक्त शरीर से पृथक्‌ 
मानकर आत्मा को शरीर से भिन्‍न कहा है।' औदारिकादि शरीर रूपी है, इस 
अपेक्षा से काया रूपी कहा है। कार्मण शरीर का रूप अत्यन्त सूक्ष्म है, इसलिए 
उस रूप की अविवक्षा करके काया को अरूपी कहा है। 
हे प्रस्तुत पाठ एवं उसकी टीका में आत्मा को शरीर से कर्थचित्‌ अभिन्‍न भी 
स्‍्जफार किया है। इस अपेक्षा से संसारी आत्मा रूपी भी सिद्ध होता है। जद॑ 
8 28 अपेक्षा विशेष से रूपी है, तब रूपयुक्त कपाय एवं योग उसके भंद 
ग्यों नहीं हो सकते ? अतः भाव-कपाय एवं योग को आत्मा का भेद मानकर 
दव्य-कपाय एवं योग को आत्मा का भेद स्वीकार नहीं करना आगम की मान्यता 
रा अस्टीकार करना है। 


रु 


अगतोगर गरसत में कपाय एवं गेग की उत्पत्ति कर्मोटटय से दता: ४ २४५ शाप: 
डनुवागद्वारसत्र में कघाय एवं योग की उत्पीत्त कंदादव च कर ५ ख्ठः 
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जीवोदय-अजीवोदय-निष्पन्न 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३१७ पर अनुयोगद्वारसूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


अथ इहां उदय रा तो भेद कह्मया--उदय अने उदयनिष्पन्न | उदय ते आठ 
कर्म प्रकृतिनो उदय। अने उदय निष्पन्न रा दोय भेद--जीव उदय निष्पन्न अने 
अजीव उदय निष्पन्न ।” इसके आगे लिखते हैं--'इहाँ तो चौड़े चार कषाय, 
मिथ्यादृष्टि, अव्रत, योग या सर्वा ने जीव कह्मा छै, ते माटे सर्व आस्रव छै। इण 
न्याय आख्रव जीव छे ।/ 


अनुयोगद्वार में जीवांश की मुख्यता की अपेक्षा से मिथ्यात्व, कषाय, अव्रत 
एवं योग को जीवोदय-निष्पन्न कहा है। परन्तु आगमकार के कहने का यह 
अभिप्राय नहीं है कि ये एकान्त जीव ही हैं । इनमें पुद्गलों का सर्वथा अभाव है। 
क्योंकि कार्य कारण के अनुरूप ही होता है। मिट्टी से मिट्टी का ही घड़ा बनेगा, 
स्वर्ण का नहीं। आठ प्रकार की कर्म प्रकृतियों का उदय चतुःस्पर्शी पौदृगलिक 
माना गया है। अतः उनसे उत्पन्न होने वाले पदार्थ भी चार स्पर्श वाले होंगे, न कि 
उनसे सर्वथा भिन्‍न एकान्त अरूपी एवं अपौदूगलिक। मिथ्यात्व, कषाय, अव्रत 
एवं योग अष्टकर्म-प्रकृतियों के उदय से उत्पन्न होते हैं। अतः वे अपने कारण के 
अनुरूप चतुःस्पर्शी पौदूगलिक एवं रूपी हैं। तथापि जीवांश की प्रमुखता की 
अपेक्षा से आमम में इन्हें जीवोदय-निष्पन्न भी कहा है। इसलिए इन्हें एकान्ततः 
अरूपी एवं जीव मानना गलत है। इस विषय को स्पष्ट करते हुए टीकाकार ने 
लिखा है-- 

ननु यथा नरकत्वादयः पर्य्यायाः जीवे भवन्तीति जीवोदय-निष्पन्ने 
औदयिके पठ्यन्ते एवं शरीराण्यपि जीवे एवं भवन्तीति तान्यपि तत्रेव 
पठनीययानिस्युः किमिति अजीवोदय-निष्पन्ने अधीयन्ते ? अस्त्येतत्‌ 
किन्त्वौदारिकादि शरीरनामकर्मोदयस्य मुख्यतया शरीर पुद्गलष्येव 
विपाक दर्शनात्‌ तन्निष्पन्न औदयिको भावः शरीर लक्षणेश्जीवे एव 
प्राधान्य दर्शित इत्यदोषः | 
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जैसे जीव में नरक आदि पर्याय होते हैं। इसलिए वे जीवोदय-निष्पन्न 
आदधिक भाव में कहे गए हैं। उसी तरह शरीर भी जीव में ही उत्पन्न होता है, 
इसलिए उसे भी जीवोदय-निष्पन्न औदयिक भाव में बताना चाहिए। उसे 
अजीवोदय-निष्पन्न औदयिक भाव में क्‍यों कहा ? 
यह कथन युक्तिसंगत है। परन्तु औदारिक आदि शरीर नामकर्म के उदय 
का दिपाक मुख्य रूप से शरीर पुद्गलों में देखा जाता है, इसलिए शरीर नामकर्म 
के उदय से उत्पन्न हुए भाव को भी पौद्गलिक प्रधानता के कारण शरीर को 
अजीय में बताया है । इसलिए इसमें कोई दोष नहीं है। 


प्हों टीकाकार ने शरीर को अजीवोदय-निष्पन्न औदयिक भाव में कहने 
ग करण यह बताया है---'यद्यपि शरीर भी जीवोदय-निष्पन्न औदयिक भाव 
कह जा सकता है, तथापि उसमें पुद्गलांश की प्रधानता होने से उसे 
अजीवोदय-निष्पन्न कहा है । 
इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि आगम में जीवांश की प्रधानता की 
अयेक्षा से जीवोदय-निष्पन्न और पुद्गलांश की प्रमुखता के कारण अजीवोदय- 
उपन्‍न कहा है। परन्तु इन्हें एकान्त जीव या अजीव नहीं कहा है। अस्तु 
'ँंदय-निष्पन्न पदार्थों में जीवांश की एवं अजीवोदय-निष्पन्न में पुदगलांश की 
#घानता समझनी चाहिए। परन्तु जीवोदय-निष्पन्न में पुदूगलांश का और 
अरडीबेदय-निष्पन्न में जीवांश का सर्वथा अभाव नहीं है। अतः जीवोदय- 
नेयन्न को एकान्त अजीव बताना सर्वथा अनुचित है। 


अरूपी है 


छ प्वसनकार प्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३२० पर अनुयोगद्वारसूत्र के पाठ की 
“उज्नाचना करते हुए लिखते हैं--- 

.._. अने भाव संयोग जे ज्ञानादिकनां भला भाव ने संयोगे तथा क्रोधादिक 
3 धव में संयोग नाम ते भावसंयोग कह्या। तिहां भाव क्रोघादिक नें संयोगे 
क भागी, मायी, लोभी कह्यो । ते माटे ए ज्ञानादिक ने भाव कह्या से जीव छै | 
जा क्राधादिक पिण जीव छे। एतले भाव क्रोधादिक चार कह्या। ते जीव रा 
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7५», ते कंपाय आसच छे। ते माटे कषाय आसब ने जीव कही जे ।' 


क्रोध, मान, माया और लोभ ग्रावरूप कहा हैं, तथापि ये सिर्पी 
घम नहीं हैं। क्योंकि सिद्ध आत्मा में इनका सर्वथा अभाव है। ये 


पटमलों में * 3] 


॥ धर्म नहीं हैं। क्योंकि आत्म-संसर्ग से रहित दुगला मे भा 


न 
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से युक्त माना गया है। इसलिए उसके धर्म क्रोधादि भाव भी एकान्त अरुपी नहीं 
हो सकते | दूसरी बात यह है कि क्रोधादि भावकर्मो के उदय से उत्पन्न होते हैं। 
कर्म रूपवान है, इसलिए उनसे उत्पन्न होने वाले क्रोधादि भाव भी रूपवान है 
एकान्त अरूपी नहीं | 

यदि कोई ज्ञानादि गुण का दृष्टान्त देकर क्रोधादि भाव को एकान्त 
अरूपी कहे, तो उसका यह कथन उचित नहीं है। क्योंकि ज्ञानादि गुण कर्मोदय 
से नहीं, किन्तु कर्म के क्षय, उपशम या क्षयोपशम से प्रकट होते हैं और सिद्ध 
जीवों में भी पाए जाते हैं। इसलिए ज्ञानादि गुण रूपी एवं आत्मा के मौलिक गुण 
हैं। परन्तु क्रोधादि भाव ऐसे नहीं हैं। वे कर्मोदय से उत्पन्न होते हैं और सिद्ध 
आत्मा में नहीं होते। इसलिए वे ज्ञानादि गुण के समान एकान्त अरूपी नहीं हो 
सकते | ह 


यदि भावरूप कहे जाने के कारण क्रोधादि भाव को एकान्त अरूपी कहें, 
तो यह कथन सत्य नहीं है। हम इसी प्रकरण में पृष्ठ ४६६ पर यह स्पष्ट कर 
चुके हैं कि कोई भी पदार्थ भावरूप होने मात्र से एकान्ततः अरूपी नहीं होता 
और द्रव्य- रूप होने मात्र से वह एकान्ततः रूपी नहीं हो जाता है। 


सावद्य-योग 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३२१ पर अनुयोगद्वारसूत्र के पाठ 
की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ इहाँ भाव लाभ रा दोय भेद कह्मया--प्रशस्त भाव नो लाभ ते ज्ञान, 
दर्शन, चरित्र नो, अने अप्रशस्त माठा भाव नो लाभ--क्रोध, मान, माया, लोभ 
नो लाभ | इहां क्रोधादि ने भाव लाभ कह्मा। ते माटे ए भाव क्रोधादि ने भाव कंपाय 
कहीजे। ते भाव कषाय ने कषाय आखव कहीजे। तथा अनुयोगद्वारसूत्र में इम 
कह्ो--सावज जोग विरइ ते सावद्य योग निवर्ते ते सामायक | इहां योगों ने सावध् 
कह्मया | अने अजीव ने तो सावद्य पिण न कह्ठीजे, निरवद्य पिण न कहीजे। सावध्- 
निरवद्य तो जीव ने इज कहीजे | इहां योगों ने सावद्य कह्या ते माटे ए भावयोग जीव 
छे। अने योग आख़व छें। इण न्याय योग आश्रव ने जीव कहीजे |” 


अनुयोगद्वारसूत्र में क्रोध, मान, माया और लोभ के लाभ को अप्रशस्त भा 
का लाभ कहा है। जिसके कारण भ्रमविध्वंसनकार इन्हें अरूपी बताते हैं, परन्तु 
हम पहले स्पष्ट कर चुके हैं कि भावरूप होने से कोई पदार्थ अरूपी एवं द्रव्यरूप 
होने से रूपी नहीं हो जाता है। किन्तु अपने कारण के अनुरूप उसका कार्य होता 
है। क्रोध, मान, माया एवं लोभ कर्मोदय से उत्पन्न होते हैं, इसलिए अपने कारण 
के अनुरूप से रूपी एवं पौद्गलिक हैं। यदि ये एकान्त रूप से रूपी एवं पौदगलिक 


५०४. तद्धर्म नण्डनन्‌ पचा्छियाएएध्एड एड एय इिशड ड कलर: क- 


नहीं हैं, तो फिर इन्हें आत्मा का मूलगुण मानना होगा एवं सिद्धों में भी इनका 
सद्भाव मानना होगा। क्‍योंकि आत्मा के मौलिक गुणों का कभी नाश नहीं 
हता। जैसे ज्ञानादिगुण आत्मा के मौलिक गुण हैं। अतः जीव के सिद्ध होने पर 
' आत्मा में विद्यमान रहते हैं। उसी तरह क्रोधादि को भी सिद्ध आत्मा में 
मानना होगा। परन्तु भ्रमविध्वंसनकार को भी यह मान्य नहीं है। अतः कर्मोदय 
ने उत्पन्न क्रोध आदि भाव पौद्गलिक हैं, एकान्त अरूपी नहीं । इन्हें जो आत्मा 
दथ गुण कहा है, वह पुद्गल संसर्ग विशिष्ट आत्मा का गुण कहा है, शुद्ध आत्मा 
। क्योंकि क्रोधादि भाव आत्मा के स्वाभाविक गुण नहीं हैं। ये पुदूगल 
हर आता के संसर्ग से उत्पन्न होने वाले वैभाविक गुण हैं। इसलिए ये एकान्त 


का... ऑफ 


55 व एकान्त अरूपी नहीं हो सकते। ज्ञान, दर्शन एवं चारित्र आत्मा के 
स्वमाविक गुण हैं और ये पुदूगल के संसर्ग से उत्पन्न नहीं होते। इनके प्रकट 
ह्न दा कारण कर्मो का क्षय, उपशम एवं क्षयोपशम होना है, कर्मोदिय नहीं। 
25% जञानादि गुण एकान्त जीव एवं अरूपी हैं। परन्तु इनका दृष्टान्त देकर 


इगदिय जे उत्पन्न क्रोधादि भावों को एकान्त अरूपी एवं जीव बताना आगम से 


४ 


*था विरुद्ध है। 


इसी तरह सावद्य को एकान्त अरूपी और जीव बताना भी गलत है। 
प इतांगसूत्र में १२ प्रकार की सांपरायिकी एवं ऐयपिथिकी, इन १३ क्रियाओं 


जे 
० 
१] 
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; 8 ये तेरह क्रियाएँ सावद्य मानी गई हैं। इससे यह सिद्ध होता है कि अजीव 
द्च होता है। आगम में उक्त क्रियाओं को सावद्य बताया है-- 


+.. 7 खत तस्‍स तप्पतियं सावज्जाति आहिज्जड् दुवालसमे 
"न्याय लांगत्तिए त्ति आहिए | 


“-“चूत्रकृतागसूद्र, २, ३२, शेप 


... ममरायिकी क्रिया के लिए भी यह पाठ आया है। इसमें साम्परायिदी एवं 
"५ पति या के सावद्य बताया रे घ 

5 क्रिया को सावच बताया है। इससे यह स्पष्ट प्रमाणित शेता ४६ ६ 
>प एक अजीय भी है। उसे एकान्त अरूपी एवं जीद मानना आगमसामत 





योग-प्रतिसंलीनता 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३२२ पर उववाईसूत्र के मूल पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ इहाँ अकुशल मन ते माठा मन ने रुधवो कह्यो | कुशल मन प्रवर्ताववो 
कह्मयो । इम वचन पिण कह्मयो । अकुशल मन रुंधवो कह्मो, ते अजीव ने किम रुंधे ? 
पिण ए तो जीव छे |” इनके कहने का भाव यह है कि योग-प्रतिसंलीनता नामक 
तप में प्रयुक्त योग एकान्त अरूपी और जीव है, इसलिए आखव एकान्त अरूपी 
और जीव है। 

उववाईसूत्र के पाठ में मन, वचन के समान काय-योग का भी उल्लेख 
किया है। परन्तु भ्रमविध्वंसनकार ने काय-योग के पाठ को छोड़ दिया है। क्योंकि 
काय-योग प्रत्यक्षतः रूपी एवं अजीव है और वह भी योग-प्रतिसंलीनता नामक 
तप में कहा गया है। अतः इसमें प्रयुक्त योग को एकान्त अरूपी एवं जीव बताना 
गलत है। इसके सम्बन्ध में उववाई में लिखा है--- 


से कि ते गणजोय पडिसलीनया 2? 


अकुय्लस्स यण पिरोहो वा कुस्नलमण उठीरगं वा से त॑ गण जोर 
पष्सिलीणया / 


ये कि त॑ वययोय पडिसलीनया ? 


अकुशल वय 'पिरोहो वा कुधल वय उदीरणं वा से ते ववणोः 
पडिसलीणया / 

से कि ते काय जोय पडियलीनया 2? 

जण्णं छुसयाहिय पराणिए कुम्मो इब गुर्तिंदिए सव्वगाय-पलिेलीने 
चि्नइ से ते कायजोय पडिसलीणया / 


--उबवाईसूर परे 


हे भगवन्‌! मनयोग-प्रतिसंलीनता किसे कहते हैं ? 
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अकुशल मन को रोकना और कुशल मन को प्रवृत्त करना मनयोग- 
प्रतिसलीनता है। 
वचनयोग-प्रतिसंलीनता किसे कहते हैं ? 
अकुशल वचन को रोकना और कुशल वचन को प्रवृत्त करना, वचनयोग- 
प्रतिसंलीनता है। 
काययोग-प्रतिसंलीनता किसे कहते हैं ? 
हाथ-पैर आदि अवयवों को सुसमाहित रखना तथा कछुए की तरह अपनी 
इन्द्रियों एवं अवयवों को रोककर रखना, काययोग-प्रतिसंलीनता है । 
यहाँ अकुशल मन, वचन एवं काय-योग का निरोध करना--रोकना और 
ठशल मन आदि योग को प्रवृत्त करने को योग-प्रतिसंलीनता तप कहा है। परन्तु 
ध्रमविध्वंसनकार ने लिखा है--“अजीव ने किम रुंधे? पिण ए जीव छे।' यदि 
अजीव को नहीं रोका जा सकता, तो इस पाठ में अकुशल काय-योग का निरोध 
करना क्यों कहा ? क्योंकि शरीर एवं इन्द्रियों को तो भ्रमविध्वंसनकार भी एकान्त 
रुप से रूपी एवं अजीव मानते हैं। यदि अजीव होने पर भी शरीर एवं इन्द्रियों का 
निरोध किया जा सकता है, तो फिर मन एवं बचन-योग भी अजीव होने मात्र २ 
बयों नहीं रोके जा सकते ? 
दूसरी बात यह है कि आगम में वचन-योग को रूपी एवं अजीव कहा है--- 
आया. भन्‍ते/ भासा, अणप्या भाया? 
ग्रेया/ णो आया भातया, अण्णा भासा। 
ऊरूवी भनन्‍ते/ थासा, अरूवी भत्ता? 
गेयया/ वी भासा;, थो अरूवी भ्राचा। 
“-भगदतीएज, १३, ५, ४६३ 
हे भगवन्‌ ! भाषा--बचन आत्मा है या अन्य हैं. ? 
है गौतम! वह आत्मा नहीं, आत्मा से भिन्‍न है। 
है भगदन्‌! भाषा रूपी है या अरूपी ? 
है गौतम! बह रूपी है, अरूपी नहीं। 
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हे भगवन्‌! मन आत्मा है या उससे भिन्‍न है? 

है गौतम! वह आत्मा नहीं, आत्मा से भिन्‍न है। 

इस प्रकार प्रस्तुत पाठ में मन और वचन को आत्मा से भिन्‍न एवं रूपी 
'कहा है। अतः उनके योग भी रूपी एवं अजीव हैं। मन, वचन और काय-योग 
को एकान्त अरूपी एवं जीव मानकर आख़व को एकान्त अरूपी एवं जीव कहना 
बिलकुल गलत है। भाव-मन एवं भाव-वचन की युक्ति लगाकर भी आख्रव को 
एकान्त अरूपी एवं जीव बताना सत्य नहीं है। 


नौ पदार्थ 
आश्रव को जीव और अजीव उभयरूप कहीं कहा हो तो बताएँ? 
स्थानांगसूत्र की टीका में आख्रव को जीव और अजीव दोनों माना है-- 
नव सब्भावे” त्यादि सद्भावेन परमार्थनानुपचाररेणेत्यर्थ: पदार्थाः 
वस्तूनि नवसदभावपदार्थास्तद्यथा जीवाः सुख-दुःख ज्ञानोपयोग 
लक्षणाः | अजीवास्तद्विपरीताः | पुण्यं शुभप्रकृतिरूप॑ कर्म, पाप॑ तद्विपरीत 
कर्मव। आश्रूयते गृह्मते कम्बनेनेत्याश्रवः शुभा5शुभकर्मादानहेतुरिती 
भावः। संवर आश्रव निरोधो गुप्त्यादिभिः। निर्जरा विपाकात्तपसा वा 
कर्मणां देशतः क्षपणा। बन्धः आश्रवैरात्तस्य कर्मणः आत्मना संयोगः। 
मोक्षः कृत्स्न कर्मक्षयादात्मनः स्वात्मान्य-धिष्ठानम्‌। ननु जीवाजीवा 
व्यतिरिक्ता पुण्यादयो न संत्ति तथा युज्यमानत्वात्‌ तथाहि पुण्य-पापे 
कर्मणी बन्धोषपि तदात्मक एवं। कर्म च पुदूगल परिणामः 
पुदगलांश्चाजीवा इति। आश्रवस्तु मिथ्यादर्शनादिरूपः परिणामोजीवस्य 
स चात्मानं पुद्गलांश्च विरहय्यको5न्यः | संवरोडषपि आश्रव निरोधलक्षणो 
देशसर्वभेदादात्मनः परिणामो निवृत्तिरूप:। निर्जरा तु कर्म परिशाटो 
जीवः, कर्मणां यत्पार्थक्यमापादयति स्वशक्त्या। मोक्षोउ्प्यात्मा समस्त 
कर्म विरहित इति। तस्माज्जीवाजीवी सद्भाव पदार्था इति वक्‍्तव्यम्‌ 
अतएवोक्तमिहैव--'यदरत्थिं च णं॑ लोए तं सब्बं दुष्पडोयारं त॑ 
जहा--जीवच्चेव, अजीवच्चेव” अथोच्यते सत्यमेतत्‌, किन्तु द्वावेव 
जीवाजीव पदार्थों सामान्येनोवर्तों तावेवेह विशेषतों नवधोक्ताविति | 
--स्थानांगसूत्र, ६, ६६५ टीका 
पदार्थ नौ प्रकार के हैं--१. जीव, २. अजीव, ३. पुण्य, ४. पाप, १- 
आसव, ६. संवर, ७. निर्जरा, ८. वन्‍्ध और ६. मोक्ष | सुख-दुःख, ज्ञान और 
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उपयोग लक्षण वाले पदार्थ को जीव कहते हैं और उससे भिन्‍न को अजीव | शुभ 
प्रकृतिसुप कर्म को पुण्य और अशुभ प्रकृतिरूप कर्म को पाप कहते हैं। जिससे 
धुध-अशुभ उभय प्रकार के कर्मो का ग्रहण होता है, उसे आसव कहते हैं। गुप्ति 
झदि के द्वारा आसव को रोकना संवर है । विपाक या तप से कर्मो को एक देश से 
भय करना निर्जरा है। आखव के द्वारा गृहीत कर्मो का आत्मा के साथ संयुक्त 
होना बन्‍्ध है। समस्त कर्मो के क्षय होने पर आत्मा का निज स्वरूप में स्थित 
हना मोक्ष है। 

जब उक्त नौ पदार्थ जीव और अजीव इन दो पदार्थों में शामिल हो जाते 
है, तब उन्हें अलग से क्‍यों कहा ? पुण्य-पाप कर्मस्वरूप हैं और चनन्‍्ध भी कर्म- 
रुप हैं। कर्म पुदूमलों का परिणाम है और पुदूगल अजीव है। अतः पुण्य, पाप एवं 
पन्ध तीनों अजीव में समाविष्ट हो जाते हैं। मिथ्यादर्शन और आसव जीव का 
परिणाम है, वह जीव है। वह आत्मा और पुद्गलों के अतिरिक्त अन्य क्‍या हो 
सकता है? आस्रव जीव का परिणाम भी है और पुदूगल का भी, अतः चह जीव- 
अजीव दोनों के अन्तर्गत आ जाता है। देश और सर्व से आखव को रोकने वाला 
निवृत्तिरूप संवर भी जीव का ही परिणाम है। कर्मो का एक देश से क्षय करने रूप 
निर्जरा भी जीवरूप है। क्योंकि जीव अपनी शक्ति से कर्मों को अपनी आत्मा से 
हट देता हैं। मोक्ष भी जीवस्वरूप ही है, क्योंकि समस्त कर्मो से रहित होने वाला 
जुब्त माना जाता है। इस प्रकार उक्त नौ पदार्थ जीव-अजीव इन दो पदार्थों में 
समाविष्ट हो सकते हैं। कहा भी है--'लोक में जो-कुछ देखा जाता है, उसमें 
कुछ जीव हैं और कुछ अजीव | यह कथन सत्य है। परन्तु सामान्य रूप से बताए 
हुए जीय और अजीव पदार्थों का ही यहाँ विशेष रूप से उल्लेख करके उनको 
पिस्तार से समझाया है। इसलिए यहाँ पदार्थों के जो नौ भेद किए हैं, उसमें कोई 
दोष नहीं है। वस्तुतः मूल पदार्थ दो ही हैं---जीव और अजीव। 
अब के सम्बन्ध में यहाँ टीकाकार ने स्पष्ट लिखा है-- 

सच आत्मानं पुद्गलांश्च विरहय्य कोइन्यः | 

पए आखव आत्मा और पुदूगल के अतिरिक्त अन्य क्‍या है? कुछ भी 
। 


7रत्ाए 7४7 चह आशय | इ5- खाखित ऊँत्मा कि पुद दाप्य सपा सोडा 7८ 
| “"क था वह ऊशय है कि डाखव आत्मा आर पुदू्गल इन दाना का 
घ्ज्झ्गस्य्स्दच $ सलिए झाराव को एकान्त जीव मानना उठ्त रा 
ह! >पक्तप ह। इसालए आसव को एकान्त जीव मानना उदत टीका से 
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प्पय मर टीका मं आसुद के सम्बन्ध में पहले आरूवस्तु मिथ्यादर्शन 
६२५ श्गिमे ०३ गर्ज ररीवरय ै. की ३० परिणामोजीवरय कक 

ऋययमाजीवरय लिख है, सझाणि इस याठय में परिणामोजीवस्य मे था 
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है भगवन्‌! मन आत्मा है या उससे भिन्‍न है? 
है गौतम! वह आत्मा नहीं, आत्मा से भिन्‍न है। 


इस प्रकार प्रस्तुत पाठ में मन और वचन को आत्मा से भिन्‍न एवं रूपी 
'कहा है। अतः उनके योग भी रूपी एवं अजीव हैं। मन, वचन और काय-योग 
को एकान्त अरूपी एवं जीव मानकर आख़व को एकान्त अरूपी एवं जीव कहना 
बिलकुल गलत है। भाव-मन एवं भाव-वचन की युक्ति लगाकर भी आम्रव को 
एकान्त अरूपी एवं जीव बताना सत्य नहीं है। 


नौ पदार्थ 
आश्रव को जीव और अजीव उभयरूप कहीं कहा हो तो बताएँ ? 
स्थानांगसूत्र की टीका में आस्रव को जीव और अजीव दोनों माना है--- 
भव सब्मावे” त्यादि सदभावेन परमार्थनानुपचाररेणेत्यर्थ: पदार्थाः 
वस्तूनि नवसद्भावपदार्थास्तद्यथा जीवाः सुख-दुःख ज्ञानोपयोग 
लक्षणा:। अजीवास्तद्विपरीताः | पुण्य॑ शुभप्रकृतिरूपं कर्म, पाप॑ तद्विपरीतं 
कर्मव। आश्रूयते गृह्मते कम्माब्नेनेत्याश्रवः शुभा$शुभकर्मादानहेतुरिती 
भावः। संवर आश्रव निरोधो गुप्त्यादिभिः। निर्जरा विपाकात्तपसा वा 
कर्मणां देशतः क्षपणा। बन्धः आश्रवैरात्तस्य कर्मणः आत्मना संयोगः। 
मोक्षः कृत्स्न कर्मक्षयादात्मनः स्वात्मान्य-धिष्ठानम्‌। ननु जीवाजीवा 
व्यतिरिक्ता पुण्यादयो न संत्ति तथा युज्यमानत्वात्‌ तथाहि पुण्य-पापे 
कर्मणी बन्धोषपि तदात्मक एवं। कर्म च पुदूगल परिणामः 
पुद्गलांश्चाजीवा इति। आश्रवस्तु मिथ्यादर्शनादिरूप: परिणामोजीवस्य 
स चात्मानं पुद्गलांश्च विरहय्यको5न्यः । संवरोषपि आश्रव निरोधलक्षणो 
देशसर्वभेदादात्मनः परिणामो निवृत्तिरूप:। निर्जरा तु कर्म परिशाटों 
जीवः, कर्मणां यत्पार्थक्यमापादयति स्वशक्त्या। मोक्षोउ्प्यात्मा समस्त 
कर्म विरहित इति। तस्माज्जीवाजीवी सदभाव पदार्था इति वक्‍्तव्यम्‌ 
अतएवोक्तमिहैव--'यदरत्थिं च णं॑ लोए त॑ सब्वं दुष्पडोयारं त॑ 
जहा--जीवच्चेव, अजीवच्चेव” अथोच्यते सत्यमेतत्‌, किन्तु द्वावेव 
जीवाजीव पदार्थों सामान्येनोवर्ी तावेवेह विशेषतो नवघोक्ताविति | 
+स्थानांगसूत्र, ६, ६६४ टांका 
पदार्थ नो प्रकार के हैं---१. जीव, २. अजीव, ३. पुण्य, ४. पाप, ५, 
आसव, ६. संवर, ७. निर्जरा, ६. बन्ध और ६. मोक्ष | सुख-दुःख, ज्ञान और 
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उपयोग लक्षण वाले पदार्थ को जीव कहते हैं और उससे भिन्‍न को अजीव। शुभ 
प्रकृतिरूप कर्म को पुण्य और अशुभ प्रकृतिरूप कर्म को पाप कहते हैं। पा 
शुभ-अशुभ उभय प्रकार के कर्मो का ग्रहण होता है, उसे आस्रव कहते हैं। गुप्ति 
आदि के द्वारा आख्रव को रोकना संवर है। विपाक या तप से कर्मों को एक देश से 
क्षय करना निर्जरा है। आखव के द्वारा गृहीत कर्मों का आत्मा के साथ संयुक्त 
होना बन्ध है। समस्त कर्मों के क्षय होने पर आत्मा का निज स्वरूप में स्थित 
होना मोक्ष है। 


जब उक्त नौ पदार्थ जीव और अजीव इन दो पदार्थों में शामिल हो जाते 
हैं, तव उन्हें अलग से क्‍यों कहा ? पुण्य-पाप कर्मस्वरूप हैं और बन्ध भी कर्म- 
रूप हैं। कर्म पुदूगलों का परिणाम है और पुदूगल अजीव है। अतः पुण्य, पाप एवं 
बन्ध तीनों अजीव में समाविष्ट हो जाते हैं। मिथ्यादर्शन और आख्रव जीव का 
परिणाम है, वह जीव है। वह आत्मा और पुद्गलों के अतिरिक्त अन्य क्या हो 
सकता है? आख़व जीव का परिणाम भी है और पुद्ूगल का भी, अतः वह जीव- 
अजीव दोनों के अन्तर्गत आ जाता है। देश और सर्व से आख्रव को रोकने वाला 
निवृत्तिरूप संवर भी जीव का ही परिणाम है। कर्मो का एक देश से क्षय करने रूप 
निर्जरा भी जीवरूप है। क्योंकि जीव अपनी शक्ति से कर्मों को अपनी आत्मा से 
हटा देता है। मोक्ष भी जीवस्वरूप ही है, क्योंकि समस्त कर्मों से रहित होने वाला 
मुक्त माना जाता है। इस प्रकार उक्त नौ पदार्थ जीव-अजीव इन दो पदार्थों में 
समाविष्ट हो सकते हैं। कहा भी है---लोक में जो-कुछ देखा जाता है, उसमें 
कुछ जीव हैं और कुछ अजीव | यह कथन सत्य है। परन्तु सामान्य रूप से बताए 
हुए जीव और अजीव पदार्थों का ही यहाँ विशेष रूप से उल्लेख करके उनको 
विस्तार से समझाया है। इसलिए यहाँ पदार्थों के जो नौ भेद किए हैं, उसमें कोई 
दोष नहीं है। वस्तुतः मूल पदार्थ दो ही हैं--जीव और अजीव। 


आसखव के सम्बन्ध में यहाँ टीकाकार ने स्पष्ट लिखा है-- 
सच आत्मान॑ पुद्गलांश्च विरहय्य कोइन्यः | 


वह आख्रव आत्मा और पुदूगल के अतिरिक्त अन्य क्‍या है? कुछ भी 
नहीं है। 


टीकाकार का यह आशय है कि आख्रव आत्मा और पुद्गल इन दोनों का 
परिणामस्वरूप है। इसलिए आख्रव को एकान्त जीव मानना उक्त टीका से 
विरुद्ध है। 


यद्यपि टीका में आख्रव के सम्बन्ध में पहले आख़वस्तु मिथ्यादर्शनादि 
रूप परिणामोजीवस्य लिखा है, तथापि इस वाक्य में परिणामोजीवस्य में दो 
तरह का सन्धि-छेद है--परिणाम: जीवस्य और परिणाम: अजीवस्य। अतः 
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उभय प्रकार से सन्धि छेद करके आख्रव को जीव और अजीव दोनों का परिणाम 
बताना ही टीकाकार को इष्ट है। यदि टीकाकार को आश्रव को केवल जीव का 
परिणाम बताना ही इृष्ट होता, तो वह इसके साथ ऐसा क्‍यों लिखते--स च 
आत्मनं पुद्गलांश्च विरहय्य को5न्य: । अतः यहाँ टीकाकार का परिणामोजीवस्य 
में पूर्वॉक्त तरीके से द्विविध सन्धि छेद करने का अभिप्राय रहा हुआ है। 

परन्तु भ्रमविध्वंसनकार ने भोले लोगों को भ्रम में डालने के लिए स च 
आत्म पुद्गलांश्च विरहय्य को&न्यः का अर्थ ही नहीं किया। उन्होंने केवल इसी 
आसवस्तु मिथ्यादर्शनादिरूप: परिणामोजीवस्य का अर्थ करके छोड़ दिया। और 
वह अर्थ भी परिणाम: जीवस्य इस संधि-छेद के द्वारा किया है, परन्तु इसके दूसरे 
रूप परिणामः अजीवस्य के द्वारा नहीं। अतः इस प्रकार टीका का गलत अर्थ 
करके आख्व को एकान्त जीव कहना नितान्त असत्य है। 


उपसंहार 
आमम में बताया है-- 
दुक्खी दुक्‍्खेण कुडे, नो अदुक्खी दुकखेण फुडे 
--भगवतीसूत्र, ७, १ 
कर्म से संयुक्त पुरुष ही कर्म का स्पर्श करता है, कर्म से रहित आत्मा कर्म 
का स्पर्श नहीं करता। 
यदि कर्म से रहित आत्मा को भी कर्म का स्पर्श हो, तो सिद्ध आत्मा में भी 
कर्म का स्पर्श मानना पड़ेगा। परन्तु ऐसा कदापि नहीं होता। इससे यह सिद्ध होता 
है कि कर्म को ग्रहण करने में कर्म ही कारण है, अतः वह आखव है। क्योंकि 
आमम में स्पष्ट लिखा है-- ह 
ड्क्सी दुकखें परियायड़्। 


--भगवतीसूत्र, ७, 4 


कर्म से युक्त पुरुष ही कर्म हो ग्रहण करता है। 

इस पाठ से कर्म का आखव होना प्रमाणित होता है। कर्म पौदूगलिक है, 
अजीव है। इस अपेक्षा से आसव भी पौद्गलिक एवं अजीव सिद्ध होता है। अतः 
उसे एकान्त जीव मानना अनुचित है। 

पूर्व के प्रकरण में स्थानांगसूत्र की टीका में--पाप, पुण्य एवं बन्ध को 
अजीद में, संवर, निर्जया और मोक्ष को जीव में तथा आस्रव को जीव-अजीव में 
मिना है, वह निश्चय की अपेक्षा से समझना चाहिए। क्योंकि आगम में व्यवहार- 
नय की अपेक्ष से पाप, पुण्य एवं बन्ध को आत्मा का परिणाम भी कहा है। 


जा ) ॥ + कक +ुट८ 
इशण सराजम शाण्सनम्‌ 


अह भन्‍ते/ पाणाइवाए, उुसावाए जाव 2मिच्छादंसणसल्ले, 
पाणाइवाय वेस्पणे जाव +िच्छादंसणसल्ल विवेगे, उप्पत्तिया जाव 
परिणामिया; उयले जाव धारणा, उल्लणे; कम्मे; बले, वीरए पुरिसक्कार- 
परक्कमे, णेरइयत्ते, अयुरकुमारते जाव वेगाणियत्ते, णाणावरणिज्जे जाव 
अन्तराइए, कण्हलेस्सा जाव सुक्कलेस्सा, सम्यदिद्ञी 3, चक्खुदंसणे ५, 
अगिपिबोलियणाणे ९, विभयणाणे 3, आह्मरसन्‍्ना #, ओयलिय सरीरे 
£, मणजोये 3, सायारोेक्योगे २, जे या वण्णे तहप्पयारा स्ब्वे ते णणत्थ 
अत्ताए परिणयन्ति 2 


हन्ता, गोयया/ पाणाइवाए जाव सब्वे ते णणत्थ अत्ताए 
परिणयन्ति / 
--भगवतीसूत्र, २०, ३, ६६९५ 


है भगवन्‌! प्राणातिपात, मृषावाद से लेकर मिथ्यादर्शनशल्यपर्यन्त 
अठारह पाप का त्याग, औत्पातिकी यावत्‌ पारिणामिकी चार बुद्धि, अवग्रह आदि 
मतिज्ञान के चार भेद उत्थान, बल, वीर्य, कर्म, पुरुषाकार-पराक्रम, नैरयिकत्व, 
असुरकुमारत्व यावत्‌ वैमानिकत्व, ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्म, कृष्णादि छः 
लेश्या, सम्यग्दृष्टि आदि ३ दृष्टि, चक्षु-दर्शनादि ४ दर्शन, आभिनिबोधिक 
आदि पाँच ज्ञान, मति-अज्ञान आदि तीन अज्ञान, आहार आदि चार संज्ञाएँ, 
औदारिक आदि पाँच शरीर, मन, वचन एवं काय-योग, साकार और अनाकार 
उपयोग, क्या ये सब पदार्थ आत्मा के परिणाम हैं? 


हाँ, गौतम! प्राणातिपात से लेकर अनाकार उपयोग तक कहे गए ये सब 
पदार्थ आत्मा के परिणाम हैं, अन्य के नहीं । 


प्रस्तुत पाठ में प्राणातिपात से लेकर अनाकार उपयोगपर्यन्त प्रयुक्त सब 
बोलों को आत्मा के परिणाम कहे हैं। अतः व्यवहारनय की अपेक्षा से पुण्य, 
पाप एवं बन्ध भी जीव हैं। इन्हें एकान्त रूप से अजीव कहना आगम से सर्वथा 
विरुद्ध है। 
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नौ तत्त्व : रूपी-अरूपी 


जैनागम में जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख़व, संवर, निर्जरा, बन्ध और 
मोक्ष, ये नौ तत्त्व माने हैं। ये नौ तत्त्व एक अपेक्षा से रूपी भी हैं और एक अपेक्षा से 
अरूपी भी | इसलिए इन्हें एकानत रूपी या अरूपी कहना उचित नहीं है। 


निश्चयनय की अपेक्षा से जीव अरूपी है और व्यवहारनय की दृष्टि से 
रूपी। कौए, बगुले आदि शरीरधारी प्राणियों को व्यवहार में जीव कहते हैं 
इसलिए व्यवहारनय से जीव रूपी है। सिद्ध रूपरहित है, इसलिए निश्चयनय की 
अपेक्षा से जीव निरंजन एवं रूपरहित है। स्थानांगसूत्र, स्थान २ में जीव दो प्रकार 
के बताए हैं--संसारी और सिद्ध | संसारी जीव रूपी भी हैं और सिद्ध अरूपी भी। 


अजीव भी दो प्रकार के हैं--रूपी और अरूपी। धर्मास्तिकाय, 
अधर्मास्तिकाय, आकाश और काल, ये अरूपी हैं और पुद्गल रूपी । 


पुण्य-पाप भी दो तरह के हैं--रूपी और अरूपी। अन्न आदि का दान 
करने के लिए आत्मा का जो शुभ अध्यवसाय होता है, वह पुण्य है और हिंसा 
आदि करने का जो अशुभ अध्यवसाय होता है, वह पाप है। शुभ या अशुभ 
अध्यवसाय अरूपी हैं, इसलिए पुण्य एवं पाप अरूपी हैं। ४२ प्रकार की पुण्य 
प्रकृतियाँ अनन्त पुद्गलों के स्कंध से उत्पन्न होती हैं और पाप की ५२ प्रकृतियाँ 
भी अनन्त पुदगलों के स्कंध से बनी हैं। इसलिए शुभ क्रिया से उत्पन्न पुण्य-फल 
एवं अशुभ क्रिया से उत्पन्न पाप-फल को भी क्रमशः पुण्य और पाप कहते हैं। 
इस अपेक्षा से पुण्य-पाप रूपी भी हैं। 


आखव भी रूपी एवं अरूपी दोनों प्रकार का है। शुभाशुभ अध्यवसाय, ६ 
भावलेश्याएँ, मिथ्यात्व आदि जीव के परिणाम कर्मबन्ध के हेतु होने से आख्रव 
कहलाते हैं। ये सब रूपवान नहीं हैं, इसलिए आस्रव अरूपी है। कर्म, अजीव की 
२४ क्रियाएँ, मिथ्यात्व आदि कर्म प्रकृतियाँ, ये सब कर्मवन्ध के हेतु होने से 
आखव हैं। ये सब रूपवान हैं, इस अपेक्षा से आख़व रूपी भी है। 

संवर भी उभयरूप है--रूपी और अरूपी। सम्यक्त्व, व्रत, अप्रमाद, 
अकंषाय और अयोग---ये सब संवर कहलाते हैं। ये जीव के गुण हैं और रूपरहित 


[पुराण नन्‍कटाकफफ गए एाजतण नौतत्त:रूपी-अरूपी ५१५ 


हैं, इस अपेक्षा से संवर अरूपी है। जीवरूपी तालाब में आने वाले कर्मरूप पानी 
को रोकना संवर है। अवरुद्ध किए हुए कर्म रूपी हैं, इसलिए संवर भी रूपी है। 

निर्जरा भी रूपी-अरूपी दोनों प्रकार की है। आत्म-परिणामों के द्वारा 
आत्मा के किसी एक देश से कर्मो का नष्ट होना और जिन परिणामों से कर्मो का 
एक देश आत्मा से हटता है, उससे आत्मप्रदेश का निर्मल होना निर्जरा है। वे 
परिणाम अरुपी हैं, इसलिए निर्जरा भी अरूपी है। आत्मप्रदेश से हटे हुए कर्म भी 
निर्जरा कहलाते हैं। वे कर्म रूपी हैं, इस अपेक्षा से निर्जरा भी रूपी है। 


बन्ध भी रूपी-अरूपी उभयरूप है। शुभ और अशुभ कर्मो के बन्ध का हेतु 
जो शुभ-अशुभ आत्म-परिणाम है, उसे बन्ध कहते हैं, वह आत्म-परिणाम 
अरूपी है, इस अपेक्षा से बन्ध भी अरूपी है। शुभ-अशुभ कर्म-प्रकृतियों के 
बन्धन को भी वन्ध कहते हैं। कर्म-प्रकृतियाँ रूपवान हैं, इस अपेक्षा से बन्‍्ध रूपी 
भी है। 

मोक्ष भी दो प्रकार का है--रूपी और अरूपी। आत्मा का कर्म-बन्धन से 
सर्वथा मुक्त होकर अपने शुद्ध एवं स्वाभाविक रूप में स्थित होना मोक्ष है। वह 
आत्मा का स्वाभाविक स्वरूप है। आत्मा अरूपी है, इसलिए मोक्ष भी अरूपी है। 
जो कर्म आत्मा से अलग किए जाते हैं, वे भी मुक्त कहलाते हैं। कर्म रूपी हैं, इस 
अपेक्षा से मोक्ष भी रूपी है। 


इस प्रकार ये नो ही पदार्थ एकान्ततः न रूपी हैं और न अरूपी | एक अपेक्षा 
से वे रूपवान भी हैं, तो दूसरी अपेक्षा से रूपरहित भी । 


भगवती, श, १२, उ. ५ में आठ कर्म, अठारह पापस्थानक, दो योग 

कार्मण शरीर, सूक्ष्म स्कंध, इन तीस बोलों में पाँच वर्ण, पाँच रस, दो गन्ध और 
चार स्पर्श बताए हैं। घनोदधि, घनवात, तनुवात, चार शरीर, बादर स्कंध, ६ 
द्रव्य-लेश्याएँ और काय-योग इनमें पाँच दर्ण, पाँच रस, दो गन्ध और आठ स्पर्श 
कहे हैं। अठारह पापों से विर्मण, बारह उपयोग, ६ भाव-लेश्याएँ, चार संजञाएँ, 
औत्पादिकी आदि चार बद्धि, चार प्रकार का मतिज्ञान, उत्थान आदि पाँच वीर्य 

तीन दृष्टि, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, जीवास्तिकाय गत और काल--इनको 
दर्ण, सस, मन्ध, एवं स्पर्श से रहित होने से अरूपी कहा है । 


अतः निश्चयनय की अपेक्षा से पुण्य, पाप एवं बन्ध--ये तीनों कर्म स्वरूप 
होने से रूपी हैं। छ: द्रव्य-लेश्याएँ, तीन योग, पाँच शरीर, हिंसा, झूठ, चोरी, 
मैथन और परिग्रह ये सब रूपी हैं और आखद हैं, इसलिए आखब भी रुपी है। 
यद्यपि छः भाव-लेश्याएँ, मिथ्यादृष्टि और चार संज्ञाएँ आदि भी आख्रव हैं और वे 
रे 3 निश्चयनय की उपेक्षा ये रूपी माने जाते हैं। क्योंकि आसद को 


त्यागने योग्य कहा है। और त्याग रूपी पदार्थ का ही होता है। आख्रव उदय भाव 
में गिना गया है, इसलिए पर-गुण होने से वह रूपी है। मन और वचन को 
चारस्पर्शी और काय को अष्टस्पर्शी माना है और वे भी आख़व हैं। इसलिए 
निश्चयनय की अपेक्षा से आस्रव रूपी है, अरूपी नहीं । 

अठारह पापों से निवृत्त होना संवर है और वह अरूपी है। निर्जरा और 
मोक्ष, आत्मा के स्वाभाविक गुण हैं, इसलिए अरूपी हैं। जीव निश्चयनय से 
रूपरहित है। इसलिए निश्चयनय की अपेक्षा से जीव, संवर, निर्जरा एवं मोक्ष 
अरूपी हैं। 

अजीव पदार्थ में धर्मास्ति, अधर्मास्ति, आकाशास्ति-काय और काल--ये 
चार अरूपी और पुद्गल रूपी हैं। इसलिए निश्चयनय की अपेक्षा से अजीव तत्त्व 
रूपी-अरूपी उभयरूप है । 
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जीव-अजीव 


उक्त नौ पदार्थ एक अपेक्षा से जीव हैं। एक अपेक्षा से एक जीव और आठ 
अजीव हैं। एक अपेक्षा से एक अजीव और आठ जीव हैं। एक अपेक्षा से चार जीव 
और पाँच अजीव हैं। परन्तु निश्चयनय की अपेक्षा से एक जीव, एक अजीव और 
सात पदार्थ जीव और अजीव दोनों की पर्याय हैं। 


नौ तत्त्व जीव हैं 

जीव और अजीव आदि पदार्थों के वास्तविक स्वरूप को “तत्त्व” कहते हैं 
और उसके ज्ञान का नाम “तत््वज्ञान' है। वह तत्त्वज्ञान जीवरूप है। अतः 
तत्त्ज्ञान की अपेक्षा से नो ही पदार्थ जीव माने गए हैं। जैसे अनुयोगद्वारसूत्र में 
शब्दादि तीन नय के मत में आत्मा के उपयोग को 'पायली” कहा है और आत्मा 
का उपयोग आत्मस्वरूप है। इसलिए 'पायली” को भी आत्मा कहा है। उसी तरह 
नी तत्वों का जो उपयोग है, वही नौ तत्त्व है और वह उपयोग जीव है। इसलिए 
शब्दादि त्रि-नय के विचार से नो ही तत्त्व जीव हैं । 


एक जीव और आठ अजीव 
अजीव तत्त्व अजीव स्वतःसिद्ध हैं। शेष सात पदार्थों का द्रव्य पुदगल- 
स्वरूप है, इसलिए वे भी अजीव हैं। इस अपेक्षा से एक जीव और आठ पदार्थ 


अजीव हैं। 
एक अजीव और आठ जीव 
उक्त नी तत्चों में एक जीव स्वत्तःसिद्ध है। शेष आठ पदार्थों में अजीव के 


ऊ “सिविल अन्य सद् जीव हैं | क्यो कि प्रशापनासूत्र ०2524 ८२००2 न्‍्ट वो को 
)रतारकत अन्य सब जीव ह8। कंयाके प्रञापनासत्र क पांचद पद मं ३६ बोली क 
आत्मा का पर्याय कहष्ठा है || भगदती , शू, १३, उ, ७ म॑ काय का आत्मा, सच्चंतन 


पद सचित्त फटछ >+न--ऊर ्स््स्ल नर गम चोड बोलों ॒ को जीव ब-आत्गा कहा 
प्यसाच्त्त कहा ह। भगवती, श. २०, उ. २ में ११ ६ बोला का जाव-अआत्मा कह 


ह! अठारह विशललर पाप त्घां आज चझार क ऋार भेद पाँच 
है--अठारह पाप, अठारह पाप का त्याग, चार बुद्धि, मतिज्ञान के चार भेद, पाँच 
हीए हौरीए ताउटका स़ठ >> तट ती दा> चारद 2 शान 
दीर्य, चोदीस दण्डक, उम्ठ कर्म, छः लंश्या, तीन दृष्टि, चार दर्शन, पाँच शान, 
अकिलिजण अभफए प्‌ द्ज्क> ब>+८- रा स्टेज धहाएदिलज >> ० ९डण | 33 2७ उपये के गे स्फश्च प्रण्य 
तीन अश्ान, घार सज्ञा, पांच श्र, तीन योग डर दा उपयाग। इनमे पृण्य, 


फुपृट प्रजा शजन्या ... हु अदवज ॥70 ० धर 5 कक पआए 
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पाप, आख़व, संवर, निर्जरा, बंध और मोक्ष सब शामिल हैं, इसलिए ये आठ 
जीव हैं। 
स्थानांगसूत्र के दूसरे स्थान में काल को जीव-अजीव उभयरूप माना है। 
टीकाकार ने जीव के साथ सम्बन्ध रखने वाले काल, धूप, छाया, भवन, विमान 
आदि को एक अपेक्षा से जीव कहा है और अजीव से सम्बन्धित काल आदि 
उपरोक्त पदार्थों को अजीव। संसारी जीव, पुण्य, पाप, आखव, संवर, निर्जरा, 
बन्ध और मोक्ष से आठ पदार्थ, कर्म और काया के साथ रहते हैं। इस अपेक्षा से 
कहा है--आठ पदार्थ जीव हैं और एक अजीव | 
चार जीव और पाँच अजीव 
पुण्य, पाप, आख्व एवं बन्ध जीव के स्वगुण नहीं हैं, किन्तु कर्म के 
परिणामरूप होने से परगुण है। अतः निश्चयनय की अपेक्षा से चारों अजीव हैं। 
संवर, निर्जरा और मोक्ष आत्मा के स्वगुण हैं, अतः गुण-गुणी के अभेद न्याय से 
निश्चयनय की अपेक्षा से ये जीव हैं। आगम में भी कहा है--- 
जीवगुणप्पयाणे विविले पण्णत्ते, त॑ जला--नाणूगुणप्पमाणे, 
दंसणयुणप्पमाणे, चरित्तयुणप्पगाणे। 
--अनुयोगद्वारसूत्र 
ज्ञान, दर्शन और चारित्र--ये तीनों आत्मा के स्वगुण हैं। अतः गुण-गुणी 
का अभेद होने से ये भी जीव हैं। 
जीव का लक्षण बताते हुए आगम में कहा है-- 
जीव उवओग लक्खणं। 
नाणं च देसणं चेव, चरित्तं च तवो तहा। 
वीरियं उग्जोगो य, एयं जीक्स्स लक्खणं।/ 
--उत्तराध्ययनसूत्र, २८५, ११ 
जीव का उपयोग लक्षण है। 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप, वीर्य और उपयोग, ये जीव के लक्षण हैं। अतः 
गुण-गुणी का अभेद होने से ये भी जीव हैं। 
जे आया से विन्नाया। े 
--आचारांगसूत्र, १, ५ 
जो आत्मा है, वही विज्ञान है। इसलिए विज्ञान भी आत्मा है। 
आयाणं अज्जो/ सामाइए। आयाणं अज्जो/ सामाइयस्स अड्ो। 
--भगवतीसूत्र, १, ६ 
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है आर्यो! आत्मा ही सामायिक है और आत्मा ही सामायिक का प्रयोजन 
है। 

इसी तरह आगम में संयम, प्रत्याख्यान, चारित्र और व्युत्सर्ग को भी आत्मा 
कहा है। इस अपेक्षा से संवर, निर्जरा और मोक्ष आत्मा के अपने गुण होने से जीव 
हैं। निश्चयनय की अपेक्षा से आगम में पुण्य, पाप, आश्रव और बन्ध को कहीं भी 
आत्मा का निज गुण नहीं बताया हैं, परन्तु कर्मसापेक्ष होने के कारण ये वैभाविक 
गुण कहे जाते हैं। अतः जीव, संवर, निर्जरा एवं मोक्ष--ये चार जीव और अजीव, 
पुण्य, पाप, आख्व एवं बन्ध, ये पाँच अजीव हैं। इस अपेक्षा से नौ तत्त्व में से चार 
जीव एवं पाँच अजीव हैं। 
एक जीव, एक अजीव और सात दोनों के पर्याय 

प्रज्ञापनासूत्र के पाँचवें पद में कहा है--द्रव्य, प्रदेश, पाँच वर्ण, पाँच रस, 
दो गन्ध, आठ स्पर्श, बारह उपयोग, पुद्गलजनित शरीर का अवगाहन और 
आयुष्य की स्थिति--ये ३६ बोल जीव के पर्याय हैं। किसी में जीव की और 
किसी में अजीव की प्रधानता होने के कारण किसी को जीव और किसी को 
अजीव कहा है। इनमें कुछ संवर, निर्जरा एवं मोक्षस्वरूप हैं और कुछ पुण्य, पाप, 
आखव एवं बन्ध रूप हैं। अतः इससे यह सिद्ध होता है कि जीव और अजीव के 
अतिरिक्त शेष सातों पदार्थ जीव और अजीव दोनों के पर्याय हैं। 


प्रस्तुत प्रकरण में कई नयों का आश्रय लेकर संक्षेप से तत्त्वों का विचार 
किया है। क्योंकि किसी एक नय का आश्रय लेकर शेष नयों की अवहेलना करना 
आमम से विरुद्ध है। एकान्तवाद की स्थिति में वह नय सम्यक्‌ नहीं, मिथ्यानय, 
या नयाभास मानी गई है। अतः किसी नय को मुख्य और किसी को गौण मानकर 
पदार्थ के स्वरूप का निरूपण करना जैन धर्म का उद्देश्य रहा है। इसलिए 
बुद्धिमान विचारकों को साम्प्रदायिक पक्षपात को त्याग कर अनेकान्त दृष्टि से, 
नय की अपेक्षा से इन तत्त्वों के यथार्थ स्वरूप का बोध करना चाहिए। यदि किसी 
मन्द बुद्धि वाले व्यक्ति को उक्त तत्त्व समझ में न आएँ, तो उसे निष्पक्ष भाव से 
आगम-आज्ञा के अनुसार अपनी आत्मा को श्रद्धानिष्ठ बनाना चाहिए-- 

तमेव सच्चे निर्यक जे जिणेहिं पवेइयं / 
--भगवतीसूत्र 

जिनेश्वर भगवान ने जो कहा है, वही सत्य है, उसमें थोड़ी भी शंका नहीं 
है। । 
ऐसी भावना रखने से भी व्यक्ति भगवान्‌ की आज्ञा का आराधक हो सकता 
है। 


५१२० सद्धर्म. मण्डनम्‌ पड 





जीव के भेद 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३३६ पर लिखते हैं-- 


केतला एक अज्ञानी भवनपति, बाणव्यन्तर में अने प्रथम नरक में जीवरा 
तीन भेद कहे ।” इनके कहने का अभिप्राय यह है---प्रथम नारकी भवनपति और 
व्यन्तर देवों में जीव के दो ही भेद होते हैं, असन्‍नी का अपर्याप्त नामक तीसरा 
भेद नहीं होता | 


आमम में भवनपति, व्यन्तर एवं प्रथम नारकी में जीव के तीन भेद बताए 
हैं-- 
जीवा ण॑ भनन्‍ते/ कि सन्‍नी, असननी, नो सन्‍नी नो असन्‍नी ? 
ग्रोयया/ जीवा सन्‍नी वि, असननी वि, नो सन्‍नी नो अच्न्नी वि । 
नेरइयाणं॑ पृच्छा ? 
गोयया/ नेरइया चनन्‍नी वि, असननी वि, नो सन्‍नी नो अय्ननी वि। 
--प्रज्ञापनासूत्र, ३१, ३१५ 


है भगवन्‌? जीव सन्नी होते हैं, असन्नी होते हैं, या सन्‍नी-असन्‍नी से 
भिन्‍न ? 


हे गौतम! जीव सन्नी भी होते हैं, असन्‍्नी भी होते हैं और इनसे भिन्‍न भी 
होते हैं। 
हे भगवन्‌ | नारकी के विषय में प्रश्न है ? 


गौतम! नारकी के जीव सन्‍नी-असनन्‍्नी दो प्रकार के होते हैं, इनसे 
भिन्‍न नहीं होते। 


इस पाठ के आगे व्यन्तर और असुरकुमार से लेकर स्तनितकुमार पर्यन्त 
भवनपति देवों के सम्बन्ध में भी यही वात कही है। इससे भवनपति, व्यन्तर एवं 
प्रथम नरक में असन्‍नी का भेद आगम से सिद्ध होता है, तथापि उस भेद को नहीं 
मानना आगम की आज्ञा को ठुकराना है। 


भगवतीसूत्र में इस विषय में लिखा है-- 


गए चियदणएलशाएगिए एप्प गत ता शाप: जीव के भेद ४२१ 


ग्रेयया/ उयीसे रयणप्पथ्राए पुढवीए तीसाए पिरयावास-सय 
सहस्सेर्ु संखेज्जावित्थडेसु नरयेसु संखेज्जा गेरया पण्णत्ा, संखेज्जा 
काउलेस्सा पण्णत्ता एवं जाव संखेज्जा सन्‍नी पण्णत्ा, असनन्‍नी प्रिय 
अत्थि, प्रिय नत्यि/ जह आत्थि एक्को वा दो वा तिनन्‍नि वा उक्कोसेणं 
संखेज्जा पण्णत्ता। 

--भगवतीसूत्र, १३, १, ४७० 

है गौतम! रत्नप्रभा नामक पृथ्वी में कुल तीस लाख नारकी जीवों के 
निवास-स्थान हैं। उनमें कुछ संख्यात योजन और कुछ असंख्यात योजन विस्तृत 
हैं। संख्यात योजन विस्तृत नरकावासों में संख्यात नारकी एवं कापोतलेशी जीव 
रहते हैं। संख्यात नारकी जीव सन्नी होते हैं। इनमें असन्‍नी जीव कभी होते हैं और 
कभी नहीं होते। यदि होते हैं, तो १, २, ३ और उत्कृष्ट संख्यात होते हैं। 

प्रस्तुत पाठ में प्रथम नरक के जीवों में जघन्य १, २, ३ और उत्तृष्ट 
संख्यात असन्नी जीव बताए हैं और असंख्यात योजन वाले नरकावास में 
असंख्यात असन्‍नी जीव माने हैं। भगवती, श. १३, उ. २ में भवनपति एवं 
व्यन्तर देवों के लिए भी ऐसा ही पाठ आया है। इसलिए प्रथम नरक, भवनपति एवं 
व्यन्तर देवों में असन्‍नी का अपर्याप्त भेद नहीं मानना उपयुक्त नहीं है। उक्त पाठ 
में प्रयुक्त 'सिय अत्थि सिय नत्थि” शब्द असन्नी के विषय में कहे हैं। इसका 
अभिप्राय स्पष्ट करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 

असज्निभ्य. उद्घृत्य ये. नारकत्वेनोत्पन्नास्तेडपय्याप्ति- 
वस्थायायसंत्रिनों थ्रतभरावत्वाक्तेचाल्पा ज्ति कृत्वा प्रिय. अत्थि/ 
इत्याद्युक्तय्‌/ 

जो जीव असंज्ञी से निकलकर नरक में जाते हैं, वे अपर्याप्त अवस्था में 
असंज्ञी ही रहते हैं, वे जीव बहुत अल्प संख्या में होते हैं। 

यहाँ टीकाकार ने मूल पाठ के अभिप्राय को स्पष्ट करते हुए बताया है कि 
नारकी जीवों में असंज्ञी का अपर्याप्त भेद पाया जाता है। अतः उसमें असंज्ञी का 
अपर्याप्त भेद नहीं मानना आगम एवं टीका से विरुद्ध है। 

भगवती, श. १, उ. ४ में संज्ञी नारकी और देवता में काल-देश के ६ भंग 
बताए हैं और जीवाभिगमसूत्र में प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में संज्ञी- 
असंज्ञी दोनों भेदों का उल्लेख किया है-- 

तेपि ण॑ अनने जीवा कि सन्‍नी-असन्‍नी 2? 
ग्रेयया/ सती वि असनन्‍नी १व/ 
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प्रस्तुत पाठ में प्रथम नरक के जीवों को संज्ञी-असंज्ञी उभयरूप कहा 
है। इसी आगम में नारकियों के ज्ञान के सम्बन्ध में पूछे गए प्रश्न के उत्तर में 
लिखा है-- 

जे अन्नाणी ते अत्थे यइया द॒ अण्णाणी, अत्थे गहया ती अप्णाणी। 
जेय दु अण्णाणी ते णियया यद्ट अण्णाणी, खुय अप्णाणी / 

--जीवाभिगमसूत्र 

ये नारका असंज्ञीनस्तेः्पर्याप्तावस्थायां. द्वि अज्ञानिनः 
पर्याप्तावस्थायान्तु त्रि-अज्ञानिनः । 

नरक के जो जीव अससंज्ञी हैं, वे अपर्याप्त अवस्था में दो अज्ञानयुक्त और 
पर्याप्त अवस्था में तीन अज्ञानयुक्त होते हैं। दो अज्ञान वाले निश्चित रूप से 
मति और श्रुत अज्ञान वाले होते हैं। 

प्रस्तुत पाठ में नारकी जीव को दो अज्ञानयुक्त भी कहा है। टीकाकार ने 
स्पष्ट लिखा है कि असंज्ञी नारकी अपर्याप्त अवस्था में दो अज्ञान वाले होते हैं। 


यहाँ पर टीकाकार ने नारकी जीवों में असंज्ञी के अपर्याप्त भेद का प्रतिपादन 
किया है। 


प्रस्तुत पाठ के आगे भवनपति एवं व्यन्तर देवों के लिए भी ऐसा ही पाठ 
आया है। इसलिए उनमें भी असंज्ञी के अपर्याप्त भेद का होना सिद्ध होता है। 


तथापि प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में असंज्ञी को नहीं मानना आगम 
से सर्वथा विरुद्ध है। 


संज्ञी-असंज्ञी 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३३७ पर प्रज्ञापना, पद १४, 
उद्देशक १ के पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“इहाँ कह्यो--मनुष्य ना दो भेद, सन्‍नीभूत ते विशिष्ट अवधिज्ञान सहित ।' 
इत्यादि लिखकर इसके आगे लिखते हैं--'ते अवधिज्ञान रहित ने असन्नीभूत 
कह्यो। पिण असन्नी रो भेद नहीं पावे, तिम नेरइया ने असन्नी भूत कह्मा, पिण 
असन्नी रो भेद नहीं पावे। ए नेरइया अनें देवता नें असंज्ञी कह्मया। ते संज्ञा वाची 
छे। जे अवधि-विभंग रहित नेरइया नो नाम असंज्ञी छै, जिम विशिष्ट अवधि 
रहित मनुष्य निर्जर्या पुदूगल न देखे। तेहने पिण असन्‍्नी भूत कह्मो ।' 

आगम में स्थान-स्थान पर गर्भज मनुष्य को संज्ञीभूत कहा है, परन्तु 
प्रज्ञापनासूत्र में उसे असंज्ञीभूत कहा है । इससे यह संशय होना स्वाभाविक है कि 


न्ज्ञपा 


जब आमम में सर्वत्र गर्भज मनुष्यों को संज्ञीभूत कहा है, तब प्रज्ञापनासूत्र में उसे 
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रू 


असंज्ञीभूत क्यों कहा ? इसका समाधान यह है कि प्रज्ञापना में जो गर्भज मनुष्य 
को असंज्ञीभूत कहा है, उसका अभिप्राय अवधिज्ञान से रहित होना है, परन्तु 
संज्ञी के विरोधी असंज्ञी से नहीं। क्योंकि ऐसा मानने से प्रज्ञापनासूत्र एवं अन्य 
आगमों के कथन में विरोध पड़ता है। अतः विशिष्ट अवधिज्ञान से रहित होने की 
अपेक्षा से प्रज्ञापनासूत्र में गर्भज मनुष्य को असंज्ञीभूत कहा है। परन्तु यह 
दृष्टान्त असंज्ञी से मरकर प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में उत्पन्न होने 
वाले जीवों में घटित नहीं होता | क्योंकि उन जीवों को आगम में सर्वत्र असंज्ञी ही 
कहा, उन्हें कहीं भी संज्ञी नहीं कहा है। यदि आगम में कहीं पर भी उन्हें संज्ञी 
कहा होता, तो मनुष्य के विषय में कथित प्रज्ञापनासूत्र के उक्त पाठ का दृष्टान्त 
देकर प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में असंज्ञी के भेद का निषेध कर 
सकते थे। परन्तु असंज्ञी से मरकर प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में 
उत्पन्न होने वाले जीवों को कहीं भी संज्ञी नहीं कहा है। अतः प्रज्ञापना का प्रमाण 
देकर उनमें असंज्ञी के अपर्याप्त भेद को नहीं मानना आगम से सर्वथा विपरीत है। 


बालक-बालिका 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३३६ पर प्रज्ञापनासूत्र, पद ११ के 
पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'अथ अठे पिण कह्यो--न्हाना बालक-बालिका मन पढुता न पाम्या। 
विशिष्ट ज्ञान रहित ने सन्‍नी न कह्मो। पिण जीव रो भेद तेरमो छे। तिण में 
असननी रो भेद नथी। तिम नेरइया ने असन्नी भूत कह्मा। पिण असन्‍्नी रो भेद 
नथी | 


बालक-बालिका मनयुक्‍त होते हैं, मन से रहित नहीं | इसलिए वस्तुतः वे 
संज्ञी ही हैं, असंज्ञी नहीं। परन्तु प्रज्ञापनासूत्र में विशिष्ट ज्ञान से रहित होने की 
अपेक्षा में उन्हें असंज्ञी कहा है। अतः आगम में नन्‍्हे बालक-बालिकाओं को संज्ञी 
कहा है। परन्तु असंज्ञी से मरकर नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में उत्पन्न हुए 
जीवों को आगम में कहीं भी संज्ञी नहीं कहा है, अतः छोटे बालक-बालिका का 
दृष्टान्त देकर उक्त जीवों में असंज्ञी के भेद का निषेध करना अनुचित है। 

यदि आगम में कहीं भी असंज्ञी से मरकर नरकादि में उत्पन्न होने वाले 
जीव के लिए संज्ञी होने का उल्लेख किया होता, तो बालक-वालिका के विषय में 
प्रयुक्त प्रज्ञापना के पाठ का प्रमाण देकर उक्त जीवों में असंज्ञी के भेद का निषेध 
कर सकते थे। परन्तु आगम में कहीं भी असंज्ञी से मरकर नरक आदि में जन्म 
लेने वाले जीवों को संज्ञी नहीं कहा है, अतः उनमें असंज्ञी के भेद का निषेध 
करना आगम से सर्वथा विपरीत है। 
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आठ प्रकार के सूक्ष्म 

भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३४० पर दशवैकालिकसूत्र, 
अध्ययन ८, गाथा ५ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'अथ इहाँ आठ सूक्ष्म कह्मा--१. धुंवर प्रमुखनी सूक्ष्म स्नेह, २. नहाना 
फल, ३. कुंथुआ, ४. उत्तिग--कीडी नगरा, ५. नीलण-फूलण, ६. बीज-- 
खसखस आदिकना, ७. न्हाना अंकुर, ८. कीड़ी प्रमुखना अण्डा। ते नहाना माटे 
सूक्ष्म छै। पिण सूक्ष्म रो जीव रो भेद नहीं। तिम नेरइया अने देवता ने असन्‍्नी 
कह्मा, पिण असन्नी रो भेद नहीं |” 


आमगम में चींटी आदि को सर्वत्र त्रस जीव में गिना है, सूक्ष्म के भेद में नहीं । 
इसलिए छोटा होने के कारण दशवैकालिकसूत्र में उन्हें सूक्ष्म कहा है। परन्तु यह 
दृष्टान्त असंज्ञी से मरकर प्रथम नरकादि में उत्पन्न होने वाले असंज्ञी जीवों में 
घटित नहीं होता। क्योंकि असंज्ञी से मरकर नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में 
जन्म ग्रहण करने वाले जीव को कहीं भी संज्ञी नहीं कहा है। उसे आगम में सर्वत्र 
असंज्ञी कहा है। अतः दशवैकालिकसूत्र का प्रमाण देकर नरक, भवनपति एवं 
व्यन्तर देवों में असंज्ञी के अपर्याप्त भेद को स्वीकार नहीं करना सर्वथा अनुचित है| 


* पर्याप्त-अपर्याप्त 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३४२ पर अनुयोगद्वारसूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


*अथ इहाँ विशेष-अविशेष ए बेनाम कह्या | तिण में अविशेष थी तो मनुष्य, 
विशेष थी समूच्छिम, गर्भज। अने अविशेष थी तो समूर्च्छिम मनुष्य, अने विशेष 
थी पर्याप्तो, अपर्याप्तो कह्यो। इहाँ समूर्च्छिम मनुष्य ने पर्याप्त-अपर्याप्तो कह्यो | 
ते केतलीक पर्याय बांधी ते पर्याय आश्री पर्याप्तो कह्यो। अने सम्पूर्ण न बांधी ते 
न्याय अपर्याप्तो कह्यो। समूच्छिम मनुष्य ने पर्याप्तो कह्यो | पिण पर्याप्ता में जीव 
रा सात भेद पावे, ते मांहिलो भेद नथी। जेव देवता ने असन्‍्नी कह्या माटे 
असन्नी रो जीव रो भेद कहे तिण रे लेखे समूरच्छिम मनुष्य ने पिण पर्याप्त कह्मा 
माटे पर्याप्त रो भेद कहिणो। अने समूच्छिम मनुष्य में पर्याप्त रो भेद नथी कहे, 
तो देवता में पिण असन्नी रो भेद न कहिणो ।' 


ह दा मनुष्य का दृष्टान्त देकर प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों 
में असंज्ञी के भेद का निषेध करना युक्तिसंगंत नहीं है। आगम में सर्वत्र समूर्च्छिम 
मनुष्य में पर्याप्तपने का निषेध किया है, उसमें पर्याप्त का भेद नहीं माना जा 
नकता। नरक में असंज्ञी के अपर्याप्त भेद का कहीं निषेध नहीं किया है। अतः 
असंज्ञी के अपर्याप्त भेद का निषेध करना गलत है। । 
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यदि यह कहें कि जब आगम में समूरच्छिम मनुष्य में पर्याप्त के भेद का 
निषेध किया है, तब अनुयोगद्वार में उसे पर्याप्त कैसे कहा ? इसका समाधान यह 
है कि जैसे अनुयोगद्वार में उदयादि भावों के २६ विकल्प मात्र दिखाने के लिए 
किए हैं, परन्तु सब विकल्पों के उदाहरण नहीं मिलते, उसी तरह समूर्च्छिम 
मनुष्यों के दो भेद भी संभावना मात्र से किए हैं, परन्तु समूर्च्छिम जीवों में पर्याप्त 
भेद के होने से नहीं। परन्तु यह बात प्रथम नारकी, भवनपति और व्यन्तर देवों के 
सम्बन्ध में घटित नहीं होती । क्योंकि आगम में कहीं भी उनमें असंज्ञी के भेद का 
निषेध नहीं किया है। 

भगवती, श. १३, उ. २ के पाठ में लिखा है--असुरकुमार देव में 
नपुंसकवेद नहीं पाया जाता है।” यदि भवनपति में असंज्ञी का अपर्याप्त भेद होता 
है, तब नपुंसकवेद भी पाया जाना चाहिए। परन्तु यह बात भगवतीसूत्र के उक्त 
पाठ से विरुद्ध है। इसलिए भवनपति और व्यन्तर देवों में असंज्ञी के अपर्याप्त भेद 
को मानना अनुचित है।' 


प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में असंज्ञी का अपर्याप्त भेद का 
आमम में स्पष्ट उल्लेख मिलता है। इसलिए उनमें असंज्ञी का अपर्याप्त भेद है 
और इसका सद्भाव होने से उनमें नपुंसक वेद भी पाया जाता है। परन्तु वह 
अवस्था अन्तर्मुहूर्त की होती है। इसलिए उसकी विवक्षा न करके भगवती सूत्र 
में असुरकुमार में नपुंसकवेद का निषेध किया है। जैसे भगवतीसूत्र, श. ३०, उ. 
१ में सम्यग्दृष्टि द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय और चतुरिन्द्रिय जीव को विशिष्ट सम्यक्त्व 
का अभाव होने से क्रियावादी एवं विनयवादी होने का निषेध किया है; परन्तु 
सम्यक्त्व का सर्वथा अभाव होने से नहीं। उसी तरह भगवतीसूत्र में भवनपति एवं 
व्यन्तर देवों में विशिष्ट असंज्ञी का अपर्याप्त भेद नहीं होने से उसमें नपुंसकवेद 
का निषेध किया है, परन्तु अर्सज्ञी के अपर्याप्त का सर्वथा अभाव होने से नहीं। 


' असंज्ञी से मरकर प्रथम नरकादि में जन्म लेने वाले जीवों में असंज्ञी का 
अपर्याप्त भेद होता है। क्‍योंकि आगम में सर्वत्र उन्हें असंज्ञी कहा है। यदि 
आगमकार को उनमें असंज्ञी का भेद मानना इष्ट नहीं होता, तो जैसे छोटे 
बालक-बालिका को असंज्ञी कहकर भी संज्ञी कहा है, उसी तरह असंज्ञी से 
मरकर प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में जन्म लेने वाले जीवों को अवश्य 
ही संज्ञी कहते | परन्तु आगम में उन्हें कहीं भी संज्ञी नहीं कहा है| कुछ टीकाकारों 
ने तो स्पष्ट रूप से उनमें असंज्ञी के भेद का उल्लेख किया है। इसलिए पूर्वोक्त 
दृष्टान्तों के आधार पर प्रथम नरक, भवनपति एवं व्यन्तर देवों में असंज्ञी 
के अपयाप्ति भेद के होने का निषेध करना आगम-ज्ञान से अनभिन्ञता प्रकट 
करना है। 
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आगम - अध्ययन - अधिकार 


स्वाध्याय के अतिचार 
श्रावक आगम पढ़ सकता है 
आगम-वाचना का क्रम 
श्रावक अधिकारी है 





स्वाध्याय के अतिचार 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३६१ पर लिखते हैं-- 


“केतला एक कहे--गृहस्थ सूत्र भणे तेहनी जिन आज्ञा छे, ते सूत्रना 
अजाण छे। अने भगवन्त नी आज्ञा तो साधु ने इज छै। पिण सूत्र भणवा री गृहस्थ 
ने आज्ञा दीधी नथी |” 

समुच्चय गृहस्थ का नाम लेकर श्रावक को भी आगम का अध्ययन एवं 
वाचन करने का निषेध करना युक्तिसंगत नहीं है। क्योंकि आगम में साधु एवं 
श्रावक दोनों के लिए आगम स्वाध्याय के चवदह अतिचार कहे हैं। यदि श्रावक को 
आगम पढ़ने का अधिकार ही नहीं है, तो फिर उसके लिए आगम वाचन के 
अतिचारों का उल्लेख करने की क्या आवश्यकता थी? आमम में शास्त्रों के भेद 
करके उनके चवदह अतिचार बताए हैं--- 


अहवा त॑ समासओ द्वविह पण्णत्तं, तं जहा--अंग पविडुं, अंग बाहिरं 
च/ 

से के त॑ अंग बाहिरं 2? 

अंग बाहिरं द्वविहं पण्णत्तं, त॑ जहा--आवकस्सयं च, आकस्सय 
वह्रितं च। 

स्रे कि तं आवस्सय ? 

आवस्सयं छव्विहें पण्णत्तं ते जहा-सामाइयं जाव पच्चक्खाएं से त॑ 
आवस्सयें। 

ये कि ते आवस्पय वड़रित्त 2 

आवस्सय वज्ञरित्त द्वविहं पण्णत्तं तें जहा--कालियं च उक्‍कालियं 
च। 

--नन्‍्दीसूत 


प्रकारान्तर से आगम के दो भेद हैं---अंग प्रविष्ट और अंग याह्य 
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अंग वाह्म क्या है? 

अंग वाह्म भी दो प्रकार का है--आवश्यक और आवश्यक से भिन्‍न। 
आवश्यक क्या है? 

आवश्यक के ६ भेद हैं---सामायिक से लेकर प्रत्याख्यान पर्यन्त। 
आवश्यक से भिन्‍न क्या है? 

वह भी दो प्रकार का है--कालिक और उत्कालिक | 


जो आमम प्रातः, मध्याह्न, सन्ध्या काल एवं अर्धरात्रि के दो घड़ी---४५ 
मिनट के समय को छोड़कर शेष सब समय में पढ़े जा सकते हैं, वे उत्कालिक 
और जो दिन एवं रात्रि के प्रथण और अन्तिम प्रहर में ही पढ़े जाते हैं, वे कालिक 
सूत्र कहलाते हैं। अतः आगम में इन सबका स्वाध्याय करने में चवदह प्रकार के 
अतिचारों का त्याग करने का कहा है-- 


जें वाइद्ध॑ कच्चागेलियं, हीपक्सखरियं, अच्चक्खरियं, पयहीएँं, 
विषयहीण: घोसहीणं, जोगलीणं सुद्वदिन्नं, दुद्डफड्िग्छियं, अकाले 
कओ सज्ञाओ काले न कओ सज्ञाओ अस्रज्ञाए सज्ञाइय॑, 
सज्जञ्ञाए न सज्ज्ञायं तस्स |मिच्छागि दुक्‍्करं / 

--आवश्यकसूत्र 

आगम स्वाध्याय के चवदह अतिचार होते हैं---१. व्याविद्ध--विपरीत गुंथी 
हुई रत्नमाला की तरह क्रम का त्याग करके व्युत्क्रम से स्वाध्याय करना, 
२. व्यत्याम्नेडित---बार-बार पुनरुक्ति करके पढ़ना, ३. हीनाक्षर---अक्षरों को 
कम करके पढ़ना, ४. अत्यक्षर--अक्षर बढ़ाकर पढ़ना ५. पदहीन--किंसी पद 
को छोड़कर पढ़ना, ६. विनयहीन---विनय का त्याग करके स्वाध्याय करना, 
७. घोषहीन--उदात्त, अनुदात्त, स्वरित आदि घोष से रहित स्वाध्याय करना, 
८. योगहीन--अच्छी तरह योगोपचार करके नहीं पढ़ना, ६. सुष्ट्रवदत्त--गुरु से 
पाठ लिए विना पढ़ना, १०. दुष्टु प्रतीच्छित्त--दुष्ट अन्तःकरण से पाठ का 
स्वाध्याय करना, ११. अकाले कृत स्वाध्याय--जिस आगम को पढ़ने का जो 
काल नहीं है, उसमें उसे पढ़ना, १२. काले न कृत स्वाध्याय--जिस समय में 
जिस आगम को पढने का काल है, उसमें उसे नहीं पढ़ना, १३. अस्वाध्याये 
स्वाध्यायित--अनाध्याय-अस्वाध्याय के समय में स्वाध्याय करना और 
१४. स्वाध्याये न स्वाध्यायित--स्वाध्याय के समय में स्वाध्याय नहीं करना | 

उक्त चवदह अतिचार साधु की तरह श्रावक के भी कहे हैं, श्रावक के 
कल ६६ अतिचार होते हैं, उनमें उक्त चवदह भी सम्मिलित हैं। आचार्य 
भीषणजी ने भी बारह व्रत की ढाल में लिखा है-- 





चौदह अतिचार ज्ञान रा पांच समकित ना जाण। 

इसमें आचार्य भीषणजी ने आगम स्वाध्याय के चवदह अतिचार श्रावकों के 
भी स्वीकार किए हैं। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि श्रावक को भी आगम पढ़ने 
एवं उसका स्वाध्याय करने का अधिकार है। यदि उन्हें आगम पढ़ने का अधिकार 
नहीं होता, तो उनके उक्त चवदह अतिचार क्यों कहते ? क्योंकि ये अतिचार 
आगम का स्वाध्याय करने वाले व्यक्ति को ही लग सकते हैं और उसे ही इनसे 
बचने के लिए कहा गया है। अस्तु श्रावक के लिए आगम पढ़ने का सर्वथा निषेध 
करना आगमसम्मत नहीं है। 


श्रावक आगम पढ़ सकता है 


भ्रमविध्वंसनकार का मत है कि श्रावकों को प्रतिक्रमण सूत्र पढ़ने का 
अधिकार है, परन्तु अन्य आगम पढ़ने का अधिकार नहीं है। इसलिए ये चवदह 
ज्ञान के अतिचार श्रावकों के कहे हैं। 


भ्रमविध्वंसनकार का उक्त कथन युक्‍क्तिसंगत नहीं है। क्योंकि उक्त 
चवदह अतिचारों में काल में स्वाध्याय न करने और अकाल में स्वाध्याय करने 
का भी उल्लेख है। ये अतिचार आवश्यकसूत्र के पढ़ने में नहीं लगते | क्योंकि वह 
कालिक और उत्कालिक से भिन्‍न है, इसलिए उसके पढ़ने में काल-विशेष का 
नियम नहीं है। अतः जिनका स्वाध्याय करने में काल-विशेष का नियम है, उनके 
स्वाध्याय में ही ये अतिचार लगते हैं। यदि श्रावक को आवश्यक से भिन्‍न आगमों 
का स्वाध्याय करने का अधिकार ही नहीं है, तो उसे उक्त अतिचार कैसे लगेंगे? 
आचार्य भीषणजी ने भी श्रावक के लिए अकाल में स्वाध्याय करने और काल में न 
करने रूप अतिचार को स्वीकार करते हुए लिखा है-- 


अकाले करें सज्ञाय हो श्रावक, काले सज्ञाय करे नहीं। 

असज्ञाय में करें सज्ञाय हो श्रावक, सज्ञाय वेला आलस करे। 

जब ज्ञान थारो मेलो थाय हो श्रावक, अतिचार लागे ज्ञान ने। 
--चारह व्रत की ढाल 


आचार्यश्री भीषणजी के उक्त कथन से यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि श्रावक 
को काल-विशेष में पढ़े जाने वाले आवश्यक से भिन्‍न आगमों का स्वाध्याय करने 
का अधिकार है। अन्यथा श्रावक को अकाल में स्वाध्याय करने और काल में 
स्वाध्याय न करने रूप अतिचार कैसे होगा? नन्‍्दी और समवायांगसूत्र एवं 
उसकी टीका में श्रावक के लिए लिखा है-- 
सुय परिग्गहा तपोवहाणाईं | 
श्रुत॒परिग्रहास्तप उपधानानि प्रतीतानि। 


श्रावक आगम का अध्ययन करने वाले एवं उपधान तप करने वाले होते 
३ 
हैं। 
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प्रस्तुत पाठ एवं टीका में श्रावक को 'आगम पढ़ने वाला” कहा है। यदि 
श्रावक को आगम पढ़ने का अधिकार ही नहीं है, त्तो वह श्रुत परिग्रही कैसे हो 
सकता है? अतः आमम के प्रमाणों से यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि श्रावक को 
आवश्यक से भिन्‍न आगम पढ़ने का भी अधिकार है। अतः उक्त वात को नहीं 
मानना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


आगम-प्रमाण 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३६६ पर लिखते हैं-- 


'जे नन्‍दी, समवायांग साधां ने 'सुय परिग्गहिया” कह्मा ते तो सूत्र श्रुत 
अनें अर्थ श्रुत बिहूंना ग्रहण करवा थकी कह्मा छै। अने श्रावकों ने 'सुय 
परिणहा” कहा ते अर्थ श्रुत ना हिज ग्रहण करणहार माटे जाणवा।/ 

नन्‍्दी और समवायांग सूत्र में साधु और श्रावक दोनों के लिए एक समान 
सुय परिग्गहा पाठ आया है। अतः यह कदापि नहीं हो सकता कि साधु के लिए 
इसका भिन्‍न अर्थ हो और श्रावक के लिए भिन्‍न। उक्त पाठ की टीका एवं टब्बा 
अर्थ में भी यह नहीं लिखा है कि साधु तो सूत्र और अर्थ दोनों पढ़ता है और 
श्रावक केवल अर्थ ही पढ़ता है। अतः इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि श्रावक 
को सूत्र और अर्थ दोनों पढ़ने का अधिकार है। उत्तराध्ययन सूत्र में बताया 


है--'पालित श्रावक निर्गन्थ प्रवचन--आगम का कोविद--विद्वान्‌ या पण्डित 
था। 


नियंधे पावयणे सावए से वि कोविए। 


--उत्तराध्ययनसूत्र, २१, २ 


यदि श्रावक को आगम पढ़ने का अधिकार ही नहीं होता, तो पालित श्रावक 
निर्ग्नन्थ प्रवचन का विद्वान्‌ कैसे हो सकता था। और उत्तराध्ययन में राजमती के 
लिए लिखा है--*राजकन्या राजमती बड़ी शीलवती और बहुश्रुत थी।' 


सीलवंता बहुस्तुया / 
--उत्तराध्ययनसूत्र, २२, ३२ 
इस विषय में बुद्धिमान विचारक स्वयं सोचे कि जब श्रावक को आगम पढ़ने 


का निषेध है, तव राजमती बहुश्रुत कैसे बनी? उववाई एवं सूत्रकृतांगसूत्र में 
श्रावकों के वर्णन में यह पाठ आया है-- 


आस्सव, सवर निज्जर किरिया अहियरण बन्ध-मोक्ख कुसला। 


प्रस्तुत पाठ में श्रावक को द्वादशविध निर्जरा में कुशल होना कहा है, निर्जरा 
का दसवां भेद स्वाध्याय है। और स्वाध्याय के पाँच भेद हैं--१. बाचना 
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२. पुच्छणा, ३. पर्यटना, ४. अनुप्रेक्षा और ५. धर्मकथा। इन पाँच प्रकार के 
स्वाध्याय में वही व्यक्ति कुशल हो सकता है, जो सूत्र और अर्थ दोनों का ज्ञाता 
हो। परन्तु जो सूत्र पढ़ने का अधिकारी नहीं है, वह पाँच प्रकार के स्वाध्याय में 
कुशल नहीं हो सकता। स्वाध्याय में अकुशल होने से वह द्वादशविध निर्जरा में भी 
कुशल नहीं हो सकता। परन्तु श्रावक को द्वादशविध निर्जरा में कुशल कहा है। 
इसलिए वह पंचविध स्वाध्याय में कुशल होता है। अतः वह आगम पढ़ने का 
अधिकारी है। 

ज्ञाता सूत्र में बताया है--'सुबुद्धि प्रधान ने जित्तशत्रु राजा को विचित्र 
प्रकार से केवली-प्रणीत धर्म का उपदेश दिया।” यदि श्रावक आगम नहीं पढ़ते, 
तो सुबुद्धि प्रधान बिना आगम सीखे राजा को जिन-प्ररूपित धर्म का उपदेश 
कैसे दे सकता था? आमम में स्थान-स्थान पर श्रावक को “धमक्खाइ--धर्म 
का यथार्थ प्रतिपादन करने वाला कहा है। आगम का बोध प्राप्त किए बिना वह 
धमख्यायी कैसे कहा जाता। इसलिए श्रावक को आगम पढ़ने का निषेध करना 
भारी भूल है। 


सत्य की प्रशंसा 

प्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३६१ पर प्रश्नव्याकरणसूत्र के पाठ 
की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 

'अथ इहाँ कह्यो--उत्तम महर्षि साधु ने इज सूत्र भणवारी आज्ञा दीधी, ते 
साधु सिद्धान्त भणी ने सत्य वचन जाणे भाषे। अने देवेन्द्र-नरेन्द्रादिक ने भाष्या 
अर्थ ते सांभली सत्य वचन जाणे। ए तो प्रत्यक्ष साधु ने इज सूत्र भणवारी आज्ञा 
करी। पिण गृहस्थ ने सूत्र भणवारी आज्ञा नहीं । ते माटे श्रावक सूत्र भणे ते आपरे 
छांदे, पिण जिन आज्ञा मांही नहीं । 

प्रश्नव्याकरणसूत्र उक्त पाठ एवं उसकी टीका लिखकर समाधान कर रहे 
हैं-- 

ते सच्चे थयवंतित्थयर सभामिय दसाविह चोद्बस पृव्वीहिं प्राउडत्श 
विदितं. यहरिसीणयसमयप्पदिन्न॑. देविन्द-नारिन्‍द.. भासियत्थं 
वेगाणियसाहिय॑ यहत्थ॑ यंतोसाहि विज्जासाहणरत्थं 

--प्रश्नव्याकरणसूत्र, दूसरा संवर द्वार 


तमिति यस्मादेवं सत्य द्वितीयं महाव्रतं भगवद्‌ भट्टारक तीर्थंकर 
सुभाषितं जिनै: सुष्तूक्तं दशविधं दशप्रकारं जनपदसम्मत सत्यादि भेदेन 
दशवैकालिकादि प्रसिद्ध चतुर्दशपूर्विभिः प्राभृतार्थ वेदितं पूर्वगत्तांश- 


५३४ सद्धम मण्डनमू झलेइड फिट ड ८ एटिए कि. 






विशेषाभिधेयतया ज्ञातं, महर्षीणां च समयेन सिद्धान्तेन 'पइन्नं! त्ति प्रदर् 
समय प्रतिज्ञा वा समाचाराभ्युपगमः | पाठान्तरे महरिसी समय पइन्‍न 
चिन्न' त्ति महर्षिभि&ः समय प्रतिज्ञा सिद्धास्ताभ्युपगमः | 
समाचाराभ्युपगमोवेति चरितं यत्‌ तत्तथा। अथवा देवेन्द्र-नरेन्द्रैः भासितः 
प्रतिभासितोरर्थ: प्रयोजनं यस्य तत्तथा। अथवा देवेन्द्रादीनां भाषिताः 
अर्था: जीवादयो जिनवचनरूपेण येन तत्तथा। तथा वैमानिकानां साधितं 
प्रतिपादितमुपादेयतया . जिनादिभिर्यत्तत्तथा। वैमानिकैर्वा साधित 
कृतमासेवितं समर्थित वा यत्तत्तथा। महार्थ महाप्रयोजनं॑ एतदेवाह 
मन्त्रौषधि विद्यानां साधनमर्थ: प्रयोजनं यस्य तद्विना तस्याभावात्तत्तथा । 


सत्य दूसरा महाव्रत है। तीर्थंकरों ने इसे दस प्रकार का कहा है। जनपद- 
सम्मत सत्यादि के भेद से दस प्रकार का सत्य दशवैकालिकादि आममों में प्रसिद्ध 
है। चतुर्दश पूर्वधरों मे इसको पूर्वान्तरगत प्राभृत श्रुत-विशेष से जाना है। 
महर्षियों के सिद्धान्त से यह सत्य दिया गया है, या महर्षियों ने सत्यभाषण की 
प्रतिज्ञा की है। अथवा पाठान्तर के अनुसार महर्षियों ने सत्यभाषण की प्रतिज्ञा 
की या सत्यभाषण किया। देवेन्द्र और नरेन्‍्द्रों ने सत्यभाषण का धर्मादि रूप 
प्रयोजन मनुष्यों को बताया। उनके द्वारा सत्यभाषण का प्रयोजन प्रतिभासित 
हुआ। सत्य ने ही उनको जिन-वचन रूप से जीवादि पदार्थों का बोध कराया। 
वैमानिक देवों ने इस सत्य को स्वीकार किया। उन्होंने सत्य का सेवन एवं समर्थन 
किया। यह सत्य महान्‌ प्रयोजनों को सिद्ध करता है। सत्य के अभाव में मंत्र, 
औषधि एवं विद्याएँ सिद्ध नहीं होतीं। 


प्रस्तुत पाठ में सत्य महाव्रत के महत्त्व को बताया है, इसमें आगम के पढ़ने, 
न पढ़ने की कहीं चर्चा ही नहीं है। इसलिए इस पाठ का नाम लेकर श्रावक को 
आगम पढ़ने का निषेध करना गलत है। यहाँ सत्य की प्रशंसा करते हुए 
महरिसीणय समय पडन्‍्न॑ देविन्दनरिन्दभासियत्थं जो पाठ दिया है, इसका 
टीकाकार ने यह अर्थ किया है-- 


महर्षीणां च समयेन सिद्धान्तेन प्रदत्त, देवेन्द्र-नरेन्द्राणां भासितोडर्थ: 
प्रयोजन यस्य तत्तथा | 


प्रस्तुत पाठ एवं उसकी टीका में सत्य महाव्रत की प्रशंसा है। परन्तु इसमें 
आगम पढ़ने के सम्बन्ध में कुछ नहीं कहा है। तथापि भ्रमविध्वंसनकार यह बताते 
हैं--'उत्तम ऋषि-महर्पियों को ही शास्त्र पढ़ने का अधिकार है, देवेन्द्र एवं नरेन्द्रों 
को सूत्र का अर्थ जानने का ही अधिकार है।' परन्तु ठीकाकार ने महर्षीणां 
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पमयेन प्रदत्त ऐसा तृतीया तत्पुरुष समास दिखाकर यह स्पष्ट कर दिया कि 
पत्य वचन महर्षियों के सिद्धान्त से प्रदत्त है। अतः इसका “महर्षियों को ही 
सेद्धान्त दिया गया” अर्थ करना सर्वथा गलत एवं व्युत्पत्ति से विरुद्ध है। इसी 
तरह दूसरे विशेषण का यह अभिप्राय बताना भी उपयुक्त नहीं है कि देवेन्द्र और 
नरेन्द्र को सिर्फ अर्थ जानने का ही अधिकार है। क्योंकि टीकाकार ने स्पष्ट कर 
दिया है कि यहाँ अर्थ शब्द का प्रयोजन अर्थ है, शब्द का या सूत्र का अर्थ नहीं। 
अतः उक्त दोनों विशेषणों का व्युत्पत्ति-विरुद्ध अर्थ करके श्रावक को आगम 
पढ़ने का निषेध करना नितान्त असत्य है। 





आगम-वाचना का क्रम 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३६२ पर व्यवहारसूत्र का प्रमाण 
देकर लिखते हैं-- 

“दस वर्ष दीक्षा लियां साधु ने कल्पे भगवतीसूत्र भणिवो। ए साधु ने पिण 
मर्यादा सूत्र भणवारी कही। जे तीन वर्ष दीक्षा लिया पछे निशीथसूत्र भणवो कल्पे। 
अने तीन वर्ष दीक्षा लियां पहिला तो साधु ने पिण निशीथसूत्र भणवो न कल्पे | 
अने तीन वर्ष पहिलां साधु निशीथसूत्र भणे तेहनी जिन आज्ञा नहीं | ते गृहस्थ सूत्र 
भणे तेहनी आज्ञा किम देवे ?” 


व्यवहारसूत्र में दीक्षा लेने के तीन वर्ष बाद निशीथ और दस वर्ष बाद भगवती- 
सूत्र पढ़ने का विधान है। परन्तु यह सबके लिए नहीं | क्योंकि इसी आगम में विशिष्ट 
योग्यता वाले मुनि को तीन वर्ष की दीक्षा के बाद ही आगम में जघन्य आचारांग, 
निशीथसूत्र और उत्कृष्ट द्वादशांग का अध्ययन करने वाला बहुश्चुत कहा है। 
विवासपजजाए. समणे-नि्यंधे. आयारकुसले,. संजमकुसले, 
पवयणकुसले, पण्णचिकुसले, संगहकुसले, उबगहकुसले, अक्खयायारे, 
असबलायारे, अधिन्नायारे, अस्रंकिलिज्ञयारवरिते, बहुस्‍्तुए, बन्भागमे 
जहण्णेणं आयारकप्पधरे कप्पड उदज्ञ्यायत्ताए उक्दिमित्तए। 
--व्यवहारसूत्र, ३ 
। तीन वर्ष की दीक्षा पर्यायवाला श्रमण-ननिर्ग्न्थ, जो आचार-कुशल, 
संयम, प्रवचन, प्रज्ञप्ति, संग्रह एवं उपग्रह कुशल, अक्षताचार---अखण्डित 
लि वाला, असवलाचार, अभिन्‍नाचार, असंक्लिष्टाचार, वहुश्रुत और वह्नागम 
है, जघन्य आचारांग, निशीथ और उत्कृष्ट द्वादशांगधर है, उसे उपाध्याय पद 
देना कल्पता है। 
बहुश्रुत की व्याख्या करते हुए टीकाकार ने लिखा है-- 


तथा बहुश्रुतं सूत्रं यस्यासौ बहुश्रुतः तथा वहुरागमो&र्थरूपोयस्स स 
बहागम:। जघन्येनाचारकल्पधरो-निशीथाध्ययनसूत्रार्थथर  इत्यर्थ | 
जघन्यतः आचार-कल्पग्रहणात्‌ उत्कृष्टतो द्वादशांग विदिति। 
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जिसने बहुत आगमों का अध्ययन किया है, वह बहुश्रुत है और जो बहुत 
अर्थरूप आगम का ज्ञाता है, वह बह्लागम कहलाता है। तात्पर्य यह है कि तीन वर्ष 
की दीक्षा प्यायिवाला, जो साधु जघन्य आचारांग, निशीथसूत्र का अर्थ जानता हो 
और उत्कृष्ट द्वादशांगी का ज्ञाता हो, वह उपाध्याय बनाया जा सकता है। 


प्रस्तुत पाठ एवं टीका में तीन वर्ष की दीक्षा वाले साधु को उत्कृष्ट द्वादशांग 
का ज्ञाता कहा है। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि व्यवहारसूत्र में तीन वर्ष की 
दीक्षा पर्याय के बाद निशीथ और दस वर्ष के बाद भगवतीसूत्र पढ़ने का विधान 
किया है, वह एकान्त नियम नहीं है। विशेष योग्यता वाला साधु तीन वर्ष में 
द्वादशांग का भी अध्ययन कर सकता है। अतः व्यवहारसूत्र का नाम लेकर श्रावक 
को आगम पढ़ने का निषेध करना नितान्त असत्य है। 


श्रावक वाचना लेंश्सकता है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३६४ पर निशीथसूत्र, उ. १६ के 
पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'जे आचार्य, उपाध्याय नी अणदीधी वांचणी आचरे, तथा आचरतां ने 
अनुमोदे, तो चौमासी दण्ड आवे। तो गृहस्थ आपरे मते सूत्र भणे, ते तो आचार्य 
नी अणदीधी वाचणी छै। तेहनी अनुमोदना कियां दंड आवे, तो जे अणदीधां 
वांचणी गृहस्थ आचरे तेहने धर्म किम कहिए ?/ 


गुरु से अध्ययन किए बिना अपने मन से आगम का वाचन करने पर 
'सुष्ठवदिन्न” ज्ञान का अतिचार लगता है। अतः उसकी निवृत्ति के लिए 
निरतिचार शास्त्र अध्ययन करने वाले श्रावक को गुरु से अध्ययन करने के बाद 
स्वाध्याय करना चाहिए। क्योंकि “सुष्ठवदिन्न” नामक अतिचार साधु की तरह 
श्रावक का भी कहा है। अतः इससे यह सिद्ध होता है कि श्रावकों को गुरु से 
आगंम पढ़ने का अधिकार है। यदि श्रावक को आगम पढ़ने का अधिकार ही नहीं 
होता, तो उसे 'सुष्ठवदिन्न” अतिचार कैसे लगता ? अतः निशीथसूत्र में गुरु से 
वांचना लिए बिना आगम अध्ययन करने से प्रायश्चित्त बताया है। अतः जो श्रावक 
गुरु से वाचना लेकर आगम का स्वाध्याय करता है, उसके स्वाध्याय का 
अनुमोदन करने से प्रायश्चित्त नहीं आता | अतः निशीथसूत्र का नाम लेकर श्रावक 
को आगम पढ़ने का अनधिकारी बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है । 


श्रावक सूत्र पढ़ सकता है 

प्रमविध्वंसनकार प्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३६४ पर स्थानांगसूत्र स्थान ३, उ. 
४ के पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं--- 

इ॒हाँ कह्यो--ए तीन वांचणी देवा योग्य नहीं--१. अविनीत, २. विगेना 





लोलपी, ३. क्रोधी खमावी बली-बली उदेरे। ए तीन साधु ने पिण वांचणी देनी 
नहीं, तो गृहस्थ तो क्रोधी, मानी पिण हुवे, अविनीत पिण हुवे । विगे नो गृद्ध, स्त्री 
आदिक नो गृद्ध पिण हुवे। ते माटे श्रावक ने वांचणी देणी नहीं |” 


स्थानांग, स्थान तीन का नाम लेकर सभी श्रावकों को अविनीत, लोलुप 
और क्रोधी आदि बताकर उन्हें आगम पढ़ने का अनधिकारी बताना गलत है। जैसे 
साधुओं में कोई साधु अविनीत, लोभी और क्रोधी होता है, उसी तरह श्रावकों में 
भी कोई श्रावक अविनीत, लोलुपी एवं क्रोधी हो सकता है। अतः स्थानांगसूत्र में 
ऐसे साधु एवं श्रावक को आगम पढ़ने का निषेध किया है। परन्तु जो श्रावक 
अविनीत, लोलुपी एवं क्रोधी नहीं है, उसको आगम पढ़ने का निषेध नहीं है । 

भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३६६ पर उववाई और सूत्रकृतांगसूत्र 
के पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं--- 


'अथ इहाँ कह्यो--अर्थ लाधा छे, अर्थ ग्रह्मा छै, अर्थ पूछया छै, अर्थ 
जाण्या छे, इहाँ श्रावकों ने अर्था रा जाण कह्मया | पिण इम न क्यो “लद्ध सुत्ता' जे 
लाधा भण्या छे सूत्र इम न कह्मो। ते माटे सिद्धान्त भणवा नी आज्ञा साधु ने इज 
छै, पिण श्रावक ने नहीं ।" 


जैसे उववाई एवं सूत्रकृतांगसूत्र में श्रावक को अर्थ का ज्ञाता कहा है, उसी 
तरह समवायांग एवं नन्‍्दीसूत्र में उसे सूत्र का भी ज्ञाता कहा है--- 


चुय परिगहिया तवोवह्मणाडं/ 
श्रावक सूत्र का अध्ययन और उपधान नामक तप करने वाले होते हैं। 


प्रस्तुत पाठ में श्रावक को आगम का अध्ययन करने वाला कहा है| अस्तु, 
उववाई एवं सूत्रकृतांगसूत्र में श्रावक को जो अर्थ का ज्ञाता कहा है, उसका यह 
अभिप्राय नहीं है कि वह अर्थ जानने का ही अधिकारी है, सूत्र पढ़ने का नहीं । 
क्योंकि समवायांगसूत्र से श्रावक सूत्र पढ़ने का और सूत्रकृतांगसूत्र से अर्थ जानने 
का अधिकारी सिद्ध होता है। 


इसी तरह सूत्रकृतांग, अ. ११, गाथा २४ का प्रमाण देकर 
भ्रमविध्वंसनकार ने जो यह लिखा है--“आत्मगुप्त साधु इज धर्मनो प्ररूपणहार 
छे यह सर्वथा ३3 है। क्योंकि उक्त गाथा में श्रावक के धर्मोपदेशक होने का 
निपे ध नहीं ० । उववाईसूत्र में श्रावक को धम्माक्खाई---'धर्मोपदेष्टा” कहा 
8। और भ्रमविध्वंसनकार ने प्रमविध्वंसन, पृष्ठ २३४ पर श्रावक को धर्मोपदेशक 
स्वीकार किया है--“श्रुत-चारित्र रूप धर्म संभलावे ते--धमख्याता कही जे' 
तथापि सूत्रकृतांगसूत्र की गाथा का नाम लेकर श्रावक के धर्मोपदेशक होने का 
निषेध करना आगम एवं स्व-कथन से विरुद्ध है। 
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श्रावक अधिकारी है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ३६८ पर सूर्यप्रज्ञप्ति पाहुड़ २०, 
गाथा तीन-चार की समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ इहां कद्यो--ए सूत्र अभाजन ने सिखावे ते कुल, गण, संघ बाहिरे 
ज्ञानादिक रहित कह्यो। अरिहन्त, गणधर, स्थविर नी मर्यादा नो लोपनहार 
कहद्मयो | जो साधु अभाजन ने पिण न सिखावणो तो गृहस्थ तो प्रत्यक्ष पंच आश्रव 
नो सेवणहार अभाजन इज छै। तेहने सिखायां धर्म किम हुवे ?' 


सूर्यप्रज्ञप्ति में अभाजन को आगम पढ़ाने का निषेध किया है। वहाँ यह नहीं 
बताया है कि श्रावक अभाजन होता है, इसलिए उसे आगम नहीं पढ़ना चाहिए | 
अतः सूर्यप्रज्ञप्ति की गाथा का नाम लेकर श्रावक को आगम पढ़ने का अनधिकारी 
बताना भारी भूल है। वस्तुतः श्रावक अभाजन नहीं है। क्योंकि वह चतुर्विध तीर्थ 
में सम्मिलित है। आगम में श्रावक को गुणरूपी रत्न का पात्र कहा है। इसलिए 
श्रावक अभाजन नहीं, भाजन है। जैसे कई साधु आगम में आगम पढ़ने के 
अभाजन--अयोग्य कहे गए हैं, वैसे कतिपय श्रावक भी अयोग्य हो सकते हैं। ऐसे 
अयोग्य साधु एवं श्रावक को आगम पढ़ाने का निषेध किया है। परन्तु यहाँ सभी 
श्रावकों को अयोग्य बताकर आगम पढ़ने का निषेध नहीं किया है। 


स्थानांगसूत्र के स्थान दो में धर्म के दो भेद--श्रुत और चारित्र धर्म बताकर 
श्रावक को श्रुत धर्म एवं देश चारित्र वाला बताया है, तथा साधु को श्रुतवान एवं 
सम्पूर्ण चारित्र वाला। इससे स्पष्ट होता है कि श्रावक भी आगम पढ़ने का 
अधिकारी है। क्योंकि आगम पढ़े बिना वह श्रुतसम्पन्न कैसे होगा। स्थानांगसूत्र 
स्थान चार में लिखा है--- 
छुय सम्पन्ने नायसेगे, नो चरित्त सम्पन्ने / 
+स्थानांगसूत्र, 9, ३, ३२० 
कोई पुरुष श्रुतसम्पन्न होता है, चारित्रसम्पन्न नहीं होता। चारित्रसम्पन्न 
होता है, श्रुतसम्पन्न नहीं होता। कोई श्रुत और चारित्र उभयसम्पन्न होता है। 
कोई श्रुत और चारित्र उभयसम्पन्न नहीं होता। 
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यहाँ चारित्ररहित पुरुष को श्रुतसम्पन्न कहा है। यदि साधु से भिन्‍न व्यक्ति 
को आगम पढ़ने का अधिकार नहीं है, तो चारित्ररहित पुरुष श्रुतसम्पन्न कैसे हो 
सकता है? 

प्रस्तुत पाठ में शीलरहित को श्रुतसम्पन्न कहा है। यदि साधु के अतिरिक्त 
अन्य कोई व्यक्ति आगम पढ़ने का अधिकारी नहीं है, तव शीलरहित पुरुष 
श्रुतसम्पन्न कैसे होगा? अतः श्रावक को आगम पढ़ने का अनधिकारी बताना 
आगम से सर्वथा विरुद्ध है | 


पार्श्वस्थ को वाचना न दे 
निशीथसूत्र, उ. १६ में लिखा है-- 
जे भिक्‍खसू पासत्थ॑ वायइ-वायं ते वा साइज्जड़। 
जे पिक्सू पासत्थ॑ पडिच्छड- पडिच्छ॑ तं वा साइज्जड़ 
जो साधु पासत्था को पढ़ाता है या पढ़ाते हुए को अच्छा समझता है और 


जो पासत्थ से पढ़ता है, या पढ़ते हुए को अच्छा समझता है, उसे प्रायश्चित्त 
आता है। 


इसी तरह उसनन्‍्न, कुशील आदि के लिए भी पाठ आया है। इन पाठों के 
अनुसार जब परिग्रहरहित, स्त्री आदि के त्यागी पासत्थ आदि को भी आगम पढ़ने 
का निषेध है, तब फिर श्रावक तो परियग्रही हैं, स्त्री को रखता है, वह आगम पढ़ने 
का अधिकारी कैसे हो सकता है? 


पार्श्वस्थ, उसन्न, कुशील आदि केवल साधु ही नहीं, श्रावक भी होते हैं। 
अतः निशीथसूत्र के उक्त पाठों में जो श्रावक पार्श्वस्थ आदि हैं, उन्हें आगम 
पढ़ने का निषेध किया है, सभी श्रावकों को नहीं। भगवतीसूत्र में श्रावक को भी 
पार्श्वस्थ, कुशील आदि कहा है-- 
तए ण॑ ते तायतियं सहाया याह्मवइ् समणोवासया प्र॒र्व्विं उगा- 
उयगविहारी, संकविग-संवियविद्ारी भ्रविद्या तओपच्छा पासत्था- 
पाप्त्थविद्यरी, ओसनना-ओसनन्‍नविहारी, कुस्नीला-कृस्रीलविहारी, 
अलच्छदा-अह्नच्छन्दविह्ाारी बहूईँ वासाईं सयणगोवासय परियाय॑ 
पाउणॉति। हि 
--भगवतीसुत्र, १०, ४, ४०४ 
इसके अनन्तर सहयोगी वे त्रासतीस कुटुम्व नामक श्रावक पहले उग्र-उग्र 
विहारी, संविग्न-संविग्न विहारी होकर पीछे पार्श्वस्थ-पाश्दस्थ विहारी, 
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उसन्‍न-उसनन विहारी, कुशील-कुशील विहारी, यथाच्छन्द-यथाच्छन्द विहारी 
होकर रहने लगे और बहुत वर्षों तक श्रमणोपासक पर्याय का पालन करते रहे। 

प्रस्तुत पाठ में श्रावक को भी पार्श्वस्थ, उसनन्‍न, कुशील आदि कहा है। 
इसलिए जो श्रावक पार्श्वस्थ आदि हैं, उन्हें आगम पढ़ने का निशीथसूत्र में निषेध 
किया है। अतः निशीथ का नाम लेकर श्रावक मात्र को आगम पढ़ने का निषेध 
बताना आगम से सर्वथा विरुद्ध है। 


पाश्वस्व का स्वरूप 
पार्श्वस्थ किसे कहते हैं? 


आमम में ज्ञानादि आचार के आठ भेद बताए हैं। उनमें दोष लगाने वाले को 
पारश्वस्थ कहा है। 
काले; विणए, बहुमाणे, तहय अआनिहणवणे/ 
वंजन उत्थ तदुभये, अद्शविद्ञो नाणयायारों।। 
--आचारांग सूत्र टीका 
१. यथाकाल कालिक आममों का स्वाध्याय करना, २. विनयपूर्वक 
अध्ययन करना, ३. बहुमान के साथ अध्ययन करना, ४. उपधान तप करते हुए 
अध्ययन करना, ५. आगम की वांचना देने वाले के नाम को नहीं छुपाना, ६. 
सूत्र, ७. अर्थ और ८. उन दोनों का अध्ययन करना। 
उक्त ज्ञानाचारों में दोष लगाने वाले को पार्श्वस्थ कहते हैं। भगवतीसूत्र में 
श्रावकों को भी पार्श्वस्थ कहा है। यदि श्रावक को आगम पढ़ने का अधिकार ही 
नहीं है, तब वह ज्ञानाचार में दोष लगाकर पार्श्वस्थ कैसे होगा? अतः इससे 
स्पष्ट सिद्ध होता है कि श्रावक भी आगम पढ़ने का अधिकारी है। 
उत्तराध्ययनसूत्र में लिखा है---/जो व्यक्ति आगम का स्वाध्याय करते हुए 
आचारांग आदि अंग और अंगबाह्य--उत्तराध्ययन आदि के द्वारा सम्यक्त्व का 
लाभ प्राप्त करता है उसे 'सूत्ररुचि" कहते हैं--- 
जे छुत्त महिज्जंतो, चुएणग ओगयाहइजउ संगत्तें/ 
अंग्रेण बाहिरेण य स्रो सुच्तरुह् वि नायव्वो।/ 
--5त्तराध्ययनसूत्र, २८५, २१ 
प्रस्तुत गाथा में बताया है--जो पुरुष साधु नहीं है, परन्तु आगमों को 
पढ़कर सम्यक्त्व का लाभ प्राप्त करता, वह 'सूत्ररुचि' है। इससे स्पष्टतः सिद्ध 
होता है कि साधु से भिन्‍न व्यक्ति को भी आगम पढ़ने का अधिकार है। 
अतः साधु के अतिरिक्त सवको आगम पढ़ने का अनधिकारी बताना नितान्त 
असत्य है। 
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अल्य-याय ओर बहु-निर्जरा 


अल्प-पाप और वहु-निर्जरा 

अल्प का अर्थ : अभाव नहीं 
अल्प-आयुष्य का अर्थ 

आधाकर्मी : एकान्त अभक्ष्य नहीं है 





अल्प-पाप और बहु-निर्जरा 


भगवतीसूत्र, श. ८, उ. ६ में साधु को अप्रासुक एवं अनेषणिय आहार देने 
से अल्पतर पाप और बहुतर निर्जरा होना लिखा है, उसकी व्याख्या करते हुए 
भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४४६ पर लिखते हैं--'तेहने अल्प पाप, ते 
पाप तो नहिंज छै। अने हर्ष थी दीधां बहुत घणी निर्जरा हुवे ।" 

भगवतीसूत्र का उक्त पाठ एवं उसकी टीका लिखकर इसका समाधान कर 
रहे हैं-- 

स्रमणोवास्रए ण॑ थनन्‍्ते/ तहारूवं समणं वा याहणं वा असायुएणें, 
अपेसणिज्जेणं॑ असण-पाण-खाइयम-साइमेणं. परिलाभेगाणस्स #किं 
कज्जड़ ? 

योयमा/ बहुतरिया से निज्जय कज्जड, अप्यतराए से पाव कम्मे 
कज्जड़ / 

--भगवतीसूत्र, ६५, ६, २३२ 


है भगवन्‌! तथाविध के श्रमण-माहण को अप्रासुक, अनेषणीय आहार देने 
वाले श्रमणोपासक को क्या फल होता है? 


गौतम! बहुत निर्जाा और अल्पतर पाप होता है। 
बहुतरिया त्ति पापकमपिक्षया “अप्पतराए' त्ति अल्पतरं 

निर्जरापेक्षया।  अयमर्थों गुणवते पात्रायाप्रासुकादि  द्॒व्यदाने 
चारित्रकायोपष्टंभो, जीवघातो व्यवहारतस्तच्चारित्रवाधा च भवति। 
ततश्च चारित्रकायोपष्टंभान्निर्जाय जीवघातादेश्च पाप॑ कर्म 'तत्र॒ च 
स्वहेतुसामर्थ्यात्‌ पापापेक्षया बहुतरा निर्जरा, निर्जरापेक्षया चाल्पतरं पाप॑ 
भवति। इह च विवेचकाः मन्यन्ते असंस्तरणादि कारणतए वा प्रासुकादि 
दाने बहुतरा निर्जरा भवति। नाकारणे, यदुक्‍्तं--- 

प्रंथरणाशशनि अचुद्धं दोण्ह, विग्रेण्हंत दितियाण (हिये। 

आपउर दिडुं तेणुं. त॑ चेव हियं असंधरणेति।/ 


जज से 
धान 


अन्येत्वाहुरकारणे5पि गुणवत्पात्राया प्रासुकादि दाने परिणामवशात्‌ 
बहुतरा निर्जगा भवति, अल्पतरं च पापं कर्मति निर्विशेषणत्वात्सूत्रस्य 
परिणामस्य च प्रमाणत्वात्‌। आह च--- 


परम रहस्समिसीणं समत्तगणि पिडग किरिय॑ साराणं। 
परिणामियं पमाणं निच्छयमवलंबमाणाणं | | 


यच्चोच्यते 'संथरणंमि असुद्ध इत्यादिनाश्शुद्ध॑ द्वयोरपि 
दातृग्रहीत्रोरहित्तायेति तद्‌ ग्राहकस्य व्यवहारतः संयमविराधनाद्दायकस्य च 
लुब्धक दृष्टान्त भावित्वेन वा ददतः शुभाल्पायुष्कता निमित्तत्वात्‌। 
शुभमपि चायुरल्पमहितं विवक्षया, शुभाल्पायुष्कता निमित्तं चाप्रासुकादि 
दानस्य अल्पायुष्कताफल प्रतिपादक सूत्रे प्राक्‌ चर्चितम्‌। यच्त्युनरिहतत्तं 
तत्केवलिगम्यम्‌ | 


पापकर्म की अपेक्षा बहुत अधिक निर्जरा होती है और निर्जरा की अपेक्षा 
पापकर्म बहुत थोड़ा होता है। इसका अभिप्राय यह है कि गुणवान पात्र को 
अप्रासुक अन्नादि का दान देने से उनके चारित्र एवं शरीर को सहायता मिलती 
है। और व्यवहार से चारित्र में विघ्न एवं जीवों की विराधना होती है। अतः चारित्र 
एवं शरीर की सहायता होने से निर्जरा होती है और जीव विराधना आवि होने से 
पाप होता है। चारित्र एवं शरीर की सहायता बहुत अधिक होती है और जीव 
विराधना बहुत थोड़ी, इसलिए अपने कारण के अनुरूप बहुत निर्जरा और निर्जरा 
की अपेक्षा से अल्पंतर पाप होता है। इस विषय में विवेचक विचारकों का कहना 
है---निर्वाह नहीं होने आदि कारणों से अप्रासुक वस्तु का दान करना बहुत 
निर्जरा का हेतु होता है, अन्यथा नहीं ।” जैसे एक आचार्य का मत है---निर्वाह 
होने पर अशुद्ध आहार देना और लेना, दाता एवं साधु दोनों के लिए अहितकर है। 
परन्तु रोगी की अपेक्षा से निर्वाह न होने पर--आसुक वस्तु न मिलने पर वह दान 
दोनों के लिए हितकर होता है।” इस विपय में अन्य विचारकों का कहना 
है--कारण नहीं होने पर भी गुणवान पात्र को अप्रासुकादि आहार देने से बहुत 
निर्जा और अल्पतर पाप होता है। क्योंकि मूल सूत्र में कारण विशेष का उल्लेख 
नहीं किया है तथा ग्रुणवान पात्र को श्रद्धापूर्वक अप्रासुक आहार देने वाले 
श्रमणोपासक का परिणाम शुद्ध है। इस परिणाम की शुद्धि के कारण बहुत निर्जरा 
और अन्न अशुद्ध होने के कारण अल्पतर पाप होता है।' जैसे आचार्यो ने 
कहा---परम रहस्य के ज्ञाता, सम्पूर्ण द्वादशांग के सार के ज्ञाता, निश्चयनय का 
अवलम्बन करने वाले ऋषियों ने पुण्य-पाप आदि के विषय में परिणाम को ही 
प्रमाण माना है। अतः बिना कारण भी गुणवान पात्र को अप्रासुक-अनेषणीय 
आहार देने से बहुत निर्जरा एवं अल्पतर पाप होता है। ऐसा समझना चाहिए |! 
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'संथरणाम्मि असुद्ध' गाथा में अप्रासुक दान देने एवं लेने वाले, दोनों के लिए जो 
अहित कहा है, वह इसलिए कहा है कि अशुद्ध आहार लेने से व्यावहारिक रूप से 
संयम की विराधना होती है। और लुब्धक के दृष्टान्तवत्‌ दाता की शुभ अल्प 
आयु वन्धती है। यद्यपि वह आयु शुभ है, तथापि थोड़ी होने से उसके लिए 
अहितकर कही है। उक्त सूत्र में यह पहले ही बता दिया है कि अप्रासुक आदि का 
दान शुभ आयुवन्ध का कारण होता है। इस विपय में जो तत्त्व--यथार्थ बात है, 
वह केवलीगम्य है। 


प्रस्तुत टीका में अल्पतर पाप शब्द का अर्थ--निर्जरा की अपेक्षा थोड़ा पाप 
और वहुतर निर्जरा का अर्थ--पाप की अपेक्षा बहुत अधिक निर्जरा होना किया है । 
परन्तु अल्पतर पाप का अर्थ--पाप का अभाव या विल्कुल पाप नहीं होना, नहीं 
कहा है। अतः अल्पतर पाप का अर्थ--पाप का अभाव बताना गलत है। 


प्रस्तुत टीका में विवेचक एवं अन्य विचारकों के विचार से उक्त पाठ के दो 
अभिप्राय बताए हैं--प्रथम मत के अनुसार--सकारण अप्रासुक आहार के दान 
का फल अल्पतर पाप एवं बहुतर निर्जरा होती है और दूसरे विचारकों के 
अनुसार--अकारण भी अप्रासुक आहारादि का दान देने से अल्प पाप एवं बहुत 
निर्जगा का फल होता है। परन्तु उभय विचारकों का अल्पतर पाप शब्द के अर्थ में 
कोई मतभेद नहीं है। दोनों ने इसका अर्थ--निर्जरा की अपेक्षा से अल्प पाप होना 
स्वीकार किया है। अतः अल्पतर पाप शब्द का पाप का अभाव अर्थ करना 
नितान्त असत्य है। 


अल्प पाप का अर्थ 


भ्रमविध्वंसनकार  भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४४८ पर “यत्पुनरिहतच्वं 
तत्केवलिगम्यम्‌" का प्रमाण देकर लिखते हैं-- 

अथ इहाँ पिण टीका में ए पाठ नो न्याय केवली ने भलायो, ते माटे अशुद्ध 
लेवारी थाप करणी नहीं |” 

'अल्पतर पाप एवं बहुतर निर्जरा' शब्द के अर्थ के विषय में टीकाकार ने 
केवली पर न्याय करना नहीं छोड़ा है। टीकाकार ने उक्त शब्दों का स्पष्ट अर्थ 
किया है--निर्जरा की अपेक्षा अल्प पाप होना “अल्पतर पाप' और पाप की 
अपेक्षा बहुत अधिक निर्जरा होना “बहुतर निर्जरा” है। अतः अल्यतर पाप का 
अर्थ--पाप का अभाव नहीं, बल्कि निर्जरा की अपेक्षा थोड़ा पाप होना है। परन्तु 
उक्त टीका में टीकाकार ने जो दो तरह के विचारकों के परस्पर भिन्न विचारों को 
उद्धृत किया है--१. सकारण अप्रासुक आहार का दान देने से अल्प पाप और 


'* अल्ए- पाए उ्लैर २००७. द2७--८५ं गन 
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बहुत निर्जरा होती है और २. बिना कारण अप्रासुक आहार का दान देने पर भी 
अल्प पाप और बहुत निर्जरा होती है। इन दोनों में से कौन-सा मत उपयुक्त है ? 
इसका निर्णय टीकाकार ने स्वयं न करके यह लिख दिया--यत्पुनरिहतत्त्वं 
तत्केवलीगम्यम्‌ू--उक्‍्त दोनों में से कौन-सा मत श्रेष्ठ है, यह बात केवली 
जाने। 


परन्तु टीकाकार को अल्पतर पाप शब्द के अर्थ के विषय में किसी तरह का 
संशय नहीं है। अतः इस टीका का प्रमाण देकर अल्पतर पाप शब्द का 
अर्थ--पाप का अभाव करना, टीका के अर्थ को नहीं समझने का परिणाम है। 


पषट८ सद्धर्म मण्डनम्‌ खिटाइि इक फ: 





अल्प का अर्थ : अभाव नहीं 


ध्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४४६ पर उक्त पाठ का 
अभिप्राय बताते हुए लिखते हैं--जो आहार असूझता हो गया है, परन्तु श्र 
और साधु को इसका ज्ञान नहीं है। साधु सूझता समझकर ले रहा है और श्र 
उसे सूझता समझकर दे रहा है, इस पाठ में उस दान का फल अल्पतर पाप 
बहुतर निर्जरा होना बताया है। क्योंकि श्रावक उस आहार को सूझता समा 
देता है, इसलिए इसमें उसका कोई दोष नहीं है। इसलिए श्रावक को उस दा 
अल्प पाप--थोड़ा भी पाप नहीं होता और बहुत निर्जरा होती है।' 


श्रावक जिस आहार को असूझता--अकल्पनीय नहीं, कल्पनीय जा: 
साधु को देता है, वह आहार अप्रासुक नहीं, प्रासुक ही है। अतः इस दान का 
उक्त पाठ के पूर्व के पाठ में एकान्त निर्जगा और थोड़ा भी पाप नहीं होना व 
है। उस बात को उक्त्त पाठ में पुनः दोहराना अनावश्यक है। अत्तः उक्त प| 
अप्रासुक आहार देने का फल बताया है। टीकाकार ने भी स्पष्ट लिखा है कि 
के चारित्र और शरीर की सहायता होती है, इसलिए अप्रासुक आहार दे 
श्रावक को बहुत निर्जरा होती है और व्यवहार से चारित्र में विध्न एवं हिंसा 
है, इसलिए अप्रासुक आहार देने से थोड़ा-सा पाप भी होता है। यदि अ 
प्रासुक समझकर ही साधु को दे, तो टीकाकार ऐसा क्यों लिखते? सब 
अप्रासुक आहार देने का फल अल्पतर पाप एवं बहुतर निर्जरा तथा अन्य विच 
के अनुसार विना कारण देने पर भी उक्त फल है, ऐसा लिखने का क्या प्रय 
था? अतः यह निःसन्देह कहा जा सकता है कि उक्त पाठ एवं उसकी टीः 
साधु को अप्रासुक आहार देने का ही फल बताया है, प्रासुक आहार देने का : 
भ्रमविध्वंसनकार ने अल्पतर पाप शब्द का गलत अर्थ किया है। टीक 
ने इसका अर्थ--निर्जया की अपेक्षा अल्प--थोड़ा पाप किया है, परन्तु पाए 
अभाव नहीं। आममों में अन्य स्थानों पर भी अल्प और बहुत शब्दों का 7 
हुआ है, वहाँ अल्प का अर्थ निषेध या अभाव न होकर थोड़ा होता है। 
बहुपएसगओ, अप्पपएसयओ पकरेड/ 
“+उत्तराध्यय 


अप्यपपएसग्राओ, बहुपएसग्राओ/ 
--भगवतीसूत्र, १, £ 
अप्य वा बहुँ वा। 
--दशवैकालिकसूत्र 


चउव्विहे अप्पा-बहुए पण्णत्ते 
“स्थानांगसूत्र, स्थान ४ 


कपरे कयरेहिं तो अप्या वा बह़ुया वा दुल्ला वा । 
--भंगवतीसूत्र, १६, ३; २५, ३ 


सअप्पा वा बढ़या वा / 
“+पन्‍नवणासूत्र, ३, ५७ 


अप्पतरो वा थुज्जतरो वा । 
--उववाईसूत्र 
इस तरह आममों में अनेक स्थानों पर “बहु” शब्द के साथ “अल्प” शब्द का 
प्रयोग हुआ है और सर्वत्र उसका अर्थ--'थोड़ा” ही होता है, अभाव या निषेध 
नहीं। परन्तु जहाँ अल्प शब्द बहु के साथ नहीं, स्वतंत्र रूप से प्रयुक्त हुआ है, 
वहाँ कहीं-कहीं उसका अभाव अर्थ भी होता है, सर्वत्र नहीं। किन्तु बहु शब्द के 
साथ प्रयुक्त अल्प शब्द का कहीं भी अभाव अर्थ नहीं होता है। भगवतीसूत्र, 
श. ८, उ. ६ में बहु शब्द के साथ अल्प शब्द प्रयुक्त हुआ है और उस पर भी 
उसके उत्तर में तरप्‌ प्रत्यय लगा है। अतः उक्त पाठ में प्रयुक्त अल्प शब्द का 
पाप का अभाव अर्थ करना नितान्त असत्य है। 


भ्रमविध्वंसनकार ने अल्प-पाप--बहु-निर्जरा प्रकरण के प्रथम बोल में 
अप्रासुक-अनेषणीय का अर्थ सचित्त--जीव वाले पदार्थ किया है। यह अर्थ करके 
लोगों को यह बताने का प्रयत्न किया है कि श्रावक साघु को सचित्त वस्तु अर्थात्‌ 
कच्चा पानी आदि कैसे दे सकता है? 


भगवतीसूत्र, श. ५, उ. ६ के मूल पाठ में अफासुयं अणेसणिज्जं शब्द 
प्रयुक्त हुआ है। यहाँ अकल्पनीय पदार्थ को अप्रासुक एवं अनेषणीय कहा है, 
परन्तु सचित्त पदार्थ को नहीं। अतः यहाँ अप्रासुक-अनेषणीय का सचित्त अर्थ 
करना गलत है। क्योंकि भ्रमविध्वंसनकार अन्य जगह अप्रासुक का अकल्पनीय 
अर्थ करते हैं। भ्रमविध्वंसनकार ने आचारांग के द्वितीय श्रुतस्कंध के टब्वा अर्थ में 
अफासुअं का यह अर्थ किया है--'अग्रासुक ए अण कल्पनिक माटे सचित्त तुल्य, 
जिम उत्तराध्ययन अ. १, गाथा ५ अवनीत ने कह्यो--'दुसीले रम्मइ मिए” भूंडा- 
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आचार ने विषे रमे, मिए कहिता मृग सरीखो अजाण ते माटे मृग कह्यो । तिम 
सचित्त पिण अकल्पनिक छे अने जिहां वीजो आहार-वस्त्रादिक सचित्त तेहने 
अफासुक कह्मों अकल्पता माटे सचित्त सरीखो। इमहीज “अणेसणिज्जं” ते 
अकल्पता माटे असूझता सरीखो जाणवो |” 


प्रमविध्वंसनकार ने प्रस्तुत टव्बा में अफासुअं का सचित्ततुल्य अकल्पनीय 
अर्थ किया है। अतः उक्त पाठ में प्रयुक्त अप्रासुक का सचित्त अर्थ करना अपने 
द्वारा कृत अर्थ से भी विरुद्ध है। वस्तुतः इस पाठ में अकल्पनीय को ही 
अप्रासुक-अनेषणीय कहा है, सचित्त पदार्थ को नहीं। 


अल्प-आयुष्य का अर्थ. 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४४४ पर भगवतीसूत्र, श. ५, उ. ६ 
के पाठ की समालोचना करते हुए लिखते हैं--'अथ इहाँ तो साधु ने अप्रासुक- 
अनेषणीक आहार दीधां अल्पायुष बांधे कह्यो। इहां तो जे असूजतो देवे ते जीव 
हिंसा अनें झूठ रे बरोबर कह्यो छै। अल्प आऊखो तो निगोद रो छै। ते जीव 
हण्या, झूठ वोल्याँ, साधु ने अशुद्ध अशनादिक दीधां बंधतो कह्यो। इमहिज 
ठाणांग ठाणा ३ अशुद्ध दियां अल्प आयुष बंधतो कह्यो। तो अशुद्ध दियां थोड़ो 
पाप, घणी निर्जरा किम हुवे ?' 

भगवती, श. ५, उ. ६ के पाठ में साधु को अप्रासुक-अनेषणीय आहार देने 
से अल्प आयु का बंध होना लिखा है। वहाँ दीर्घ आयु की अपेक्षा से उसे अल्प 
आयु कहा है, परन्तु क्षुल्लक भवग्रहण रूप निगोद की आयु नहीं। अतः 
भगवतीसूत्र के उक्त पाठ का नाम लेकर साधु को अप्रासुक-अनेषणीय आहार 
देने से निगोद का आयुबन्ध बताना गलत है। क्योंकि इससे यहाँ शुभ अल्प आयु 
का वंध होना लिखा है और भगवतीसूत्र की टीका में भी यही लिखा है-- 

शुभाल्पायुष्कतानिमित्तत्वं चाप्रासुकादिदानस्याल्पायुष्कता 
फलप्रतिपादक सूत्रे प्राक्‌ चर्चितम्‌ | वि: ही ये देव वीक 

साधु को अप्रासुक-अनेषणीय आहार देने से शुभ अल्प आयु का बन्ध 
होता है, यह पहले वता दिया है। 


अथवेहापेक्षिकी अल्पायुष्कता ग्राह्मा, यतः किल जिनागमाभि 

संस्कृतमतयो मुनयः प्रथमवयसं भोगिनं कंचन मृतं दृष्टवा वक्‍्तारो 

भवन्ति-नूनमनेन भवान्तरे किंचिदशुभं प्राणिघातादिचासेवितं अकल्पयं 
वा मुनिभ्यो दत्त येनाय॑ भोग्यप्यल्पायुः संवृत इति | 

--भगवतीसूत्र, ५, ६, २०४ टीका 

मुनि को अप्रासुक-अनेषणीय आहार देने से जो अल्प आयुष्य प्राप्त होना 

कहा है, वह दीर्घ आयु की अपेक्षा से अल्प समझना चाहिए। क्योंकि जिनागम से 
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संस्कृत--चुद्धिमान मुनि, किसी भोगी पुरुष को पहली अवस्था--छोटी उम्र में 
मरा हुआ देखकर कहते हैं कि इसने जन्मान्तर में प्राणिवर्ध आदि दुष्कर्म का 
आचरण किया था या मुनियों को अकल्पनीय आहार दिया था, जिससे भोगी 
होकर---सम्पन्न घर में जंन्म लेकर भी अल्प आयु का बन्ध किया। 

कण्ह थनन्‍्ते/ जीवा अप्पाउयत्नाए कम्य॑ पकरेंति ? 

ग्रोयया/ तीहिं गणेहिं जीवा अप्पाउयत्ताए कम्मं पकरोंते, ते जहा-- 
पाणे अइवाइत्ता, सुर वदित्ता, तहाऊवं सयर्ण वा गाहणं वा अफायुएणं- 
अणेसणिज्जेणं असर; पाणं, खाइयं, साइमे, परडिलाभिया भवह्। एवं 

जीवा अप्पाउयत्ताए कम्मं पकरेंति / 
खलु जीवा अप्पाउयत्ताए कम्य न टन 

है भगवन्‌! जीव अल्प आयु कैसे बांधता है? 

हे गौतम! तीन कारणों से जीव को अल्प आयु का बन्ध होता है--१. 
जीव-हिंसा करने से, २. झूठ बोलने से और ३. मुनि को अप्रासुक-अनेपनीय 
आहार देने से 

यहाँ जो अल्प आयु का वन्ध होना कहा है, वह श्लुल्लक भव ग्रहण रूप 
नहीं, बल्कि दीर्घ आयु की अपेक्षा अल्प है। यहाँ जो प्राणातिपात एवं मृषावाद है, 
वह सब प्रकार से नहीं लिया है। किन्तु मुनियों को आहार देने के लिए जो 
आधाकर्मी आहार बनाया जाता है, उसमें जो प्राणातिपात होता है, उस 
प्राणातिपात को और उस सदोष आहार को देने के लिए जो मिथ्या भाषण किया 


जाता है, उस मृषावाद को यहाँ ग्रहण किया है। स्थानांगसूत्र की टीका में इसका 
स्पष्टीकरण किया है-- 


वथाहि-आगानतिपत्याद्या कर्मादिकरणतो यष्ेक्त्वा यथा---अहो 

साधो/ स्वारथतिद्धविदं भकतादि कल्पनीय॑ वो न शंका कार्यत्यादि। 
“स्थानांगसूत्र, १, १२४ टीका 

प्राणियों का नाश करके आधाकर्मी आहार बनाकर झूठ बोलकर साधु को 
देना। जैसे--हे साधुओ! हमने यह आहार अपने लिए बनाया है, अतः यह 
आपके कल्प के योग्य है। इस प्रकार जो झूठ बोलता है और आधाकर्मी आहार 
बनाने हेतु हिंसा करता है, उसी से शुभ अल्प आयु का बन्ध होता है। 

यदि कोई यह कहे कि उक्त पाठ में सामान्य रूप से प्राणातिपात एवं 
'सादाद का फल अल्प आयु का बनन्‍्ध होना लिखा है। आधाकर्मी आहार बनाने में 
हन वाले प्राणातिपात एवं उसे साधु को देने के लिए जो झूठ बोला जाता हैं 
उससे अल्प आयु का बन्ध होना नहीं लिखा है। अतः आप यह किस प्रमाण से 
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कहते हैं ? इसका समाधान यह है कि भगवत्तीसूत्र में उक्त पाठ के निकटवर्ती पाठ 
में लिखा है--'प्राणातिपात एवं मृषावाद से अशुभ दीर्घ आयु का बन्ध होता है|" 
परन्तु एक ही कारण से परस्पर विरुद्ध दो कार्य नहीं हो सकते हैं। अतः टीकाकार 
ने इसे स्पष्ट कर दिया कि आधाकर्मी आहार बनाने में होने वाली हिंसा एवं उसे 
देने के लिए बोले जाने वाले झूठ से शुभ अल्प आयु का बन्ध होता है। 


यो जीवो जिनसाधुगुणपक्षपातितया तत्पूजनार्थ पृथिव्याद्यारंभेण 
स्वभाण्डासत्योत्कर्षणादिनाइधाकर्मादे करणेन च प्राणातिपातादिषु वर्तते तस्य 
वधादि विरति निरवद्यदाननिमित्तायुष्का पेक्षयेयमल्पायुष्कतासमवसेया | अथ नैवं 
निर्विशेषणत्वात्सूत्रन्य. अल्पायुष्कत्वस्य. च क्षुल्लकभवग्रहणरूपस्यापि 
प्राणातिपातादि हेतुतो  युज्यमानत्वादतटः कथमभिधीयते . सविशेषण 
प्राणातिपातादिवतो जीवस्य आपेक्षिकी चाल्पायुष्कतेति ? 
उच्यते--अविशेषणत्वेषपि सूत्रस्य प्राणातिपातादेविशेषणमवश्यं वाच्यमू। यत 
इतस्तृतीय सूत्रे प्राणातिपातादितरव अशुभ दीघयुष्कतां वक्ष्यति नहि सामान्य 
हेतौ कार्य्य वैषम्यं युज्यते सर्वत्रानाश्वास प्रसंगात तथा--'समणोवासएणं भन्‍्ते! 
तहारूव॑ समणं-माहणं वा अफासुएणं असर्ण ४ पडिलाभ माणस्स कि कज्जइ ? 
बहुतरिया निज्जरा कज्जइ, अप्पतरे से पावकम्मे कज्जइ।” इति वक्ष्यमाण 
वचनादवसीयते नैवेयं क्षुल्लक भव ग्रहणरूपा अल्पायुष्कता नहिस्वल्पपाप 

बहुनिर्जरा निबन्धनस्यानुष्ठानस्य क्षुल्लकभवग्रहण निमित्तता संभाव्यते। 
--भगवतीसूत्र ५, ६, २०४ टीका 


जो व्यक्ति जैन साधु के गुण के पक्षपात से उनकी पूजा-सत्कार करने के 
लिए पृथ्वीकाय आदि का आरंभ करके, अपने पात्र आदि को अयलत्नापूर्वक 
रखकर और उठाकर आधाकर्मी आहार बनाता है। जो आधाकर्मी आहार बनाकर 
प्राणातिपात करता है, उस पुरुष की प्राणातिपातरहित निरवद्य दान से बन्ध होने 
वाली आयु की अपेक्षा अल्प आयु बंधती है। यदि यह कहें कि इस सूत्र में 
प्राणातिपात एवं मिथ्या भाषण से अल्प आयु का बन्ध होना कहा है। परन्तु यह 
नहीं कहा कि अमुक प्राणातिपात एवं अमुक मृषावाद से अल्प आयु का बन्ध होता 
है। तथा यह भी नहीं कहा कि दीर्घ आयु की अपेक्षा अल्प आयु बंधता है, क्षुल्लक 
भवग्रहण रूप अल्प आयु नहीं। यद्यपि इस सूत्र में सामान्यतः प्राणातिपात एवं 
मृषावाद से अल्प आयु का बन्ध कहा है। तथापि आधाकर्मी आहार बनाने के लिए 
की जाने वाली हिंसा एवं आधाकर्मी आहार देने के लिए बोले जाने वाले झूठ से 
अल्प आयु बंधघने का विशेषण लगाना होगा। क्योंकि उक्त उद्देशक के तृतीय सूत्र 
में प्राणातिपात एवं मृपावाद से अशुभ दीर्घ आयु का बन्ध होना कहा है। और एक 
ही कारण से परस्पर विरुद्ध दो कार्य हों, यह संभव नहीं है। क्योंकि ऐसा मानने 
पर सर्वत्र अव्यवस्था हो जाएगी। भगवतीसूत्र, श. ५, उ. ६ के पाठ में इसी 
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अकल्पनीय आहार के दान से अल्पतर पाप एवं बहुतर निर्जरा होना कहा है। 
इससे यह स्पष्ट होता है कि उक्त पाठ में कथित अल्प आयु का बन्ध क्षुल्लक 
भव ग्रहण रूप नहीं है। क्योंकि जिस कार्य से अल्पतर पाप और बहुतर निर्जरा 
होती है, उस कार्य से क्षुल्लक भव ग्रहण रूप अल्प आयु का बन्ध होना संभव 
नहीं है। 

प्रस्तुत टीका में यह स्पष्ट कर दिया है कि आधाकर्मी आहार बनाने में जो 
प्राणातिपात होता है और उस आहार के देने के लिए जो मृषावाद बोला जाता है, 
उस प्राणातिपात एवं मृषावाद से अल्प आयु का बन्ध होना कहा है, सब तरह के 
प्राणातिपात एवं मृषावाद से नहीं। अतः इस पाठ से सब तरह के प्राणातिपात, 
मृषावाद ग्रहण करना, अल्प आयु से निगोद की आयु का बन्ध बताना तथा 
अल्पतर पाप का अर्थ पाप का अभाव करना आगम से विरुद्ध है। 
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भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४४६ पर भगवती, श. १८५, उ. " 
के पाठ का प्रमाण देकर लिखते हैं--ते अभक्ष्य आहार साधु ने दीधां बह 
निर्जरा किम हुवे ?' 

भगवती, श. १८, उ. १० के पाठ में उत्सग्ग मार्ग में साधु के लिए अनेषर्ण 
आहार अभक्ष्य कहा है, अपवाद मार्ग में नहीं। इसलिए सूत्रकृतांग सूत्र में आधाक 
आहार खाने वाले साधु को एकान्त पापी कहने का निषेध किया है-- 


अल्य कम्ग्रोपि शुंजति अण्प-यण्ये सकरसयुणा। 
उवलिहेति जाथिज्जा: अपुवलितोेति वा प्रणो।/ 
ए-एलें दो हिं गणेलिं वक्‍लह्लारों न विज्जड/ 
ए-ए हैं दोहिं ग्णेहिं अगायारं ठु जाणए।। 
--सूत्रकृतांगसूत्र, २, ५, ८- 
साधु च प्रधानकारणमाश्रित्य॒ कमण्याधाकर्माणि तानि 
वस्त्रभोजन-वसत्यादीनि उच्यन्ते। एतान्याधाकर्माणि ये भुंज 
एतैरुपयोगं ये कुर्वन्ति अन्योहन्यं परस्परं॑ तान्‌ स्वकीयेन कर्मी 
उपलिप्तान्‌ विजानीयादित्येव॑ नो वदेत्‌ तथा अनुपलिप्तानिति वा '* 
वदेत्‌। एतदुक्‍त॑ भवति--आधाकर्मा5पि श्रुतोपदेशेन शुद्धमिति कृत् 
भुंजानः कर्मणा नोपलिप्यते, तदाधाकर्मोपभोगेनावश्यं कर्मबन। 
भवतीत्येवं नो वदेत्‌। तथा श्रुतोपदेशमन्तरेणाहारगृद्धया55धाकर्म भुंजानर 
तन्निमित्त कर्मबन्ध सद्भावात्‌ अतोडनुपलिप्तानपि नो ददेत् 
यथावस्थित मौनेन्द्रागमज्ञस्य त्वेव॑ युज्यते वकक्‍तुम--आधाकर्मोपभोगे 
स्यात्कर्मबन्धः स्यान्नेत्ति। यदुक्तमू-- 
किंचिच्छुद्धं कल्प्यमकल्प्यं वा स्यादकल्प्यमपि कल्प्यम्‌ | 
पिण्डः शब्या-वस्त्रं-पात्र वा भेषजाद्य वा।। 
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तथाबन्यैरप्याभिहितम्‌--- 


उत्पद्यतेहि, साशइवस्था, देशकालमयान्‌ प्रति। 
यस्यामकार्य्य॑ कार्य्य स्यात्कर्म, कार्य्य च वर्जयेत्‌ ।। 


किमित्येव॑ स्याद्वादः प्रतिपाद्यते इत्याह--आशभ्यां द्वाभ्यां 
स्थानाभ्यामश्रिताभ्यामनयोर्वा स्थानयोराधाकर्मोपभोगेन कर्मबन्धभावा- 
भावभूतयोर्व्यवहारों न विद्यते। तथाहि यद्यवश्यमाधाकर्मोपभोगेनैकान्तेन 
कर्मबन्धो<भ्युपगम्यते एवं चाहार भावेनापि क्वचित्सुतरामनर्थोदयः स्यात्‌ | 
तथाहि क्षुत्पीडितो न सम्यग इर्यापथं शोधयेत्‌ ततश्च व्रजन्‌ प्राण्युपमर्दमपि 
कुर््यात्‌। मूर्च्छांदि सदूभावतया च देहपाते सत्यवश्यम्भावी त्रसादि 
व्याघातोषकालमरणे .. चाविरतिरड्जीकृता भवत्यारत्तध्यानापत्तीा. च 
तिर्य्यगगतिरिति। आगमश्च---'सव्वत्थ संजमं संजमाओ अप्पाणमेव 
रक्खेज्जा” इत्यादिनाईषपि तदुपभोगे कर्मबंधाइमाव इति। तथाहि 
आधाकर्मण्यापि निष्पाद्यमाने षड़जीवनिकायवधः तद्गधे च प्रतीतः कर्मबन्ध 
इत्यनयोः स्थानयोरेकान्तेनाश्रीयमाणयोर्व्यवहरणं व्यवहारों न युज्यते 
तथा&$#भ्यामेव स्थानाभ्यां समाश्रिताभ्यां सर्वमनाचारं 
विजानीयादितिस्थितम्‌ । 


मुख्य रूप से साधु के निमित्त जो कर्म किया जाता है, उसे आधाकर्म कहते 
हैं, साधु के निमित्त वस्त्र, भोजन, मकान आदि जो बनाए जाते हैं, वे सब 
आधाकर्मी कहलाते हैं। जो साधु इनका उपभोग करता है, उसे एकान्त रूप से 
कर्म से उपलिप्त अथवा एकान्त रूप से कर्म से अनुपलिप्त नहीं कहना चाहिए। 
इसका कारण यह है कि जो साधु शास्त्रोक्त रीति से आधाकर्म का उपभोग करता 
है, उसको कर्मवन्ध नहीं होता। जो शास्त्र विधि का उल्लंघन करके आहार के 
लोभ से आधाकर्म का उपभोग करता है, उसको कर्मबन्ध होता है। इस विषय में 
जैनागम के तत्त्व को जानने वाले पुरुषों को यह कहना चाहिए कि आधाकर्म के 
उपभोग से कर्थ॑चित्‌ कर्मबन्‍्ध होता है और कथंचित्‌ नहीं भी होता है। 


| पूर्वांचार्यों ने कहा है--पिण्ड, शय्या, वस्त्र, पात्र और भोजन आदि शुद्ध 
और कल्पनीय होकर भी कदाचित्‌ अशुद्ध और अकल्पनीय हो जाते हैं तथा 

अशुद्ध और अकल्पनीय होकर भी कदाचित्‌ शुद्ध और कल्पनीय हो जाते हैं। 
एक आचार्य का यह भी कथन है--कभी ऐसी अवस्था आ जाती है, 


जिसमें कार्य तो अकार्य और अकार्य ही कार्य हो जाता है। अतः हरएक दशा में 
आधाकर्म आहार करना वर्जित नहीं है। 
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यदि सभी समय में आधाकर्मी आहार करना अनुचित माना जाए तो, महान्‌ 
अनर्थ हो सकता है। क्योंकि क्षुधा से पीड़ित साधु यदि मूरच्छित होकर गिर पड़े, 
तो उससे अवश्य ही त्रस आदि प्राणियों की घात हो सकती है और आर्त 
ध्यानवश उसकी तिर्यंच गति होती है। अतः सब अवस्थाओं में आधाकर्मी आहार 
करने का निषेध करना अनुचित है। 

आमम में कहा है--साधु को सर्वत्र संयम की रक्षा करनी चाहिए और 

संयम से भी अपनी आत्मा की रक्षा करनी चाहिए।' इसलिए आगम भी कारणवश 
आधाकर्मी आहार करने पर कर्मबंध का अभाव बताता है। यद्यपि आधाकर्मी 
आहार बनाने में छःकाय का आरंभ होता है। आरंभ होने से कर्मबन्ध होना भी 
प्रसिद्ध है। अतः आधाकर्मी आहार करने से कर्मबन्ध नहीं होता--एकान्त रूप से 
यह कहना भी अनुचित है, और कर्मबन्ध होता है, एकान्ततः ऐसा कहना भी 
अनुचित है। इसी तरह अन्य सब अनाचारों के सम्बन्ध में भी समझना चाहिए । 

प्रस्तुत गाथाओं एवं उनकी टीका में आधाकर्मी आहार करने वाले को 
एकान्ततः कर्मो से लिप्त या अलिप्त कहने का निषेध किया है। इससे स्पष्ट 
सिद्ध होता है कि भगवतीसूत्र, श. १८५, उ. १० में अनेषणीय आहार को जो 
अभक्ष्य कहा है, वह उत्सर्ग मार्ग में कहा है, अपवाद में नहीं। क्योंकि आमम में 
सदोष आहार को एकान्ततः अभक्ष्य नहीं कहा है। 


निर्गंशेग वा याह्ावह् कुर्ल पिण्डवाय पड़ियाए अएुप्पविद्ञेणं 
अण्णयरे, आविते, अपेसणिज्जे पाणभ्रोयणे पारडियाहितए पिया । आत्थिया 
इत्थ केइ सेहत्तरए अपुवज्ञवित्षए कप्पइ से तस्स दाऊं वा अएुप्पदाऊं वा 
णरत्थि या इत्ध केड सेहच्चराए अपुवह्गविए जरिया तें गो अप्पणा श्ुंजेज्जा, 
णो अप्णेगिं अद्ुप्पदेज्जा एयंते बहु फ़ायुए थैडिले पडिलेलिता पयाज्जिदा 
परिहवेयव्वे [पिया । ह अल कल लत का 

यदि भिक्षार्थ गए हुए साधु को कोई गृहस्थ अचित्त अनेषणिक आहार 
लाकर दे, तो साधु उसे नवदीक्षित शिष्य---सामायिक चारित्र वाले को खाने के 
लिए दे दे। यदि नवदीक्षित साधु न हो, तो वह उस अन्न को न रचयं खाए, न 
अन्य को दे, किन्तु एकान्त स्थान पर भूमि का प्रतिलेखन करके उसे परठ दे। 


प्रस्तुत पाठ में सदोष आहार नवदीक्षित साधु के खाने योग्य कहा है। अतः 
उसे एकान्ततः अभक्ष्य कहना गलत है। जब सदोष आहार एकान्ततः अभक्ष्य 
नहीं है, तव उस आहार को देने से श्रावक को एकान्त पाप कैसे होगा? 
प्रमविध्वंसनकार ने भी आधाकर्मी आहार नवदीक्षित शिष्य के खाने योग्य कहा 
है। वृहत्कल्पसूत्र की पद्य रचना की चौथी ढाल में लिखा है-- 
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इमहि बे-कोस उपरंत लेगयो, आधाकर्मादि अचित्त लह्ढो। 
नव दीक्षित तो तसु दीजे, नहीं तर साहू परिठण कह्मो ।। 


अस्तु, आधाकर्मी आहार को एकान्त रूप से अभक्ष्य कहना आगम से 
सर्वथा विरुद्ध है 


उत्सर्ग और अपवाद 


प्रमविध्वंसनकार कारण पड़ने पर नित्य पिण्ड लेना कल्पनीय बताते हैं, 
परन्तु कारण होने पर भी आधाकर्मी आहार को त्यागने योग्य बताते हैं, वे 
प्रश्नोत्तर सार्ध शतक के प्रश्न ५६ में लिखते हैं--- 


'साधु ने कारण पड़यां आधाकर्मी-उद्देशिक न लेणो तो कारणे नित्य पिण्ड 
भोगववो कि नहीं ? 


आधाकर्मी-उद्देशिक तो वस्तु अशुद्ध छै, अने नित्यपिण्ड वस्तु अशुद्ध 
नहीं, ते भणी कारण पड़यां दोष नहीं। 


कोई कहे ए तो अनाचार छे, ते कारणे किम लेवे ? 


तो अनाचार तो स्नान कियां पिण कह्मो, सुगंध सुंग्यां, वमन, गले हेठेना 


केश कापे, रेच, मंजन, ए सब अनाचार छै। पिण जित-व्यवहार थी कारणे दोष न 
कह्यो।' 


आमगम में उद्दिष्ट भक्त एवं नित्यपिण्ड को एक समान दुर्गति का कारण 
कहा है-- 


उद्देश्रियं कीयगर्ड नियाय, न सुंचइ किंचि अपेसणिज्जें। 
अग्यीविवा सब्व थक्खी भवित्ता, इतो चुए गच्छट्ट कट्‌ट पाव॑ं।। 
--उत्तराध्ययनसूत्र, २०, ४७ 
जो आहार साधु के लिए बनाया है, खरीदा है, वह तथा एक ही घर से 
नित्यपिण्ड लेना, इन आहारों का त्याग न करके जो साधु अग्निवत्‌ सर्वभक्षी हो 
जाता है, वह पापकर्म का उपार्जन करता है और उसकी दुर्गति होती है। 


इस गाथा में उद्दिष्ट एवं नित्यपिण्ड दोनों को दुर्गति का कारण बताया है। 
अतः सकारण अवस्था में नित्यपिण्ड की स्थापना और उद्दिष्ट का निषेध करना 
सर्वथा गलत है। बस्तुतः उत्सग मार्ग में दोनों का निषेध है, अपवाद में नहीं। एक 
शै व्यक्ति के आहार को प्रतिदिन लेना नित्यपिण्ड है। परन्तु कुछ साधु क्षेत्र भेद 
अधाकर एक रास्ते की सेवा का अत्यधिक लाभ बताकर गृहस्थों के साथ विहार 
कस्ते हैं और प्रतिदिन प्रत्येक पड़ाव पर उनसे आहार लेकर विहार करते हैं। उस 


आधाकर्मी : एकान्त अभक्ष्य नहीं, एश॒: 


आहार को कल्पनीय एवं शुद्ध बताते हैं। उनकी यह प्ररूपणा आगम से विरुद्ध है 
आमम में उत्सर्ग मार्ग में आधाकर्मी, औद्देशिक एवं नित्यपिण्ड आदि लेने व 
निषेध किया हैं, परन्तु अपवाद मार्ग में इनका सर्वथा निषेध नहीं किया है। 


४६० सद्धर्म मण्डनमू डे सदकअनवनम 
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द्वार-उद्घाटन- अधिकार 


द्वार खोलना : कल्प है 
जिनकल्प और स्थविरकल्प 
साधु कैसे मकान में ठहरे ? 


पाणजणणीडएइ डक कि जलिड पिला 





द्वार खोलना : कल्प है 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४५६ पर लिखते हैं--“कोई 
पाखण्डी, साधु नाम धराय ने पोते हाथ थकी किंवाड़ जड़े-उघाड़े अने सूत्र ना 
झूठा नाम लेई ने किमाड़ जड़वानी अने उघाड़वानी अणहुन्ती थाप करें छे। 


सर्वप्रथम तो भ्रमविध्वंसनकार के मतानुयायी साधु-साध्वी ही कपाट 
खोलने एवं वन्द करने में संकोच नहीं करते । वे अपने हाथ से द्वार खोलते एवं बन्द 
करते हैं और इस कार्य को आमम के अनुकूल बताते हैं। परन्तु यदि कोई दूसरा 
साधु विवेकपूर्वक यह कार्य करे, तो उसे बुरा बताते हैं। यह इनका सिर्फ द्वेषभाव 
है। यदि यह कहें कि हम खिड़की के द्वार खोलते एवं बन्द करते हैं, दरवाजे के नहीं, 
तो आगमिक भाषा में इस कथन को मायाचार कहा है। क्योंकि आगम में कहीं भी 
ऐसा आदेश नहीं दिया है कि साधु को खिड़की के द्वार खोलने और बन्द करने 
कल्पते हैं, परन्तु दरवाजा खोलना एवं बन्द करना नहीं कल्पता | अतः खिड़की के 
द्वार खोलना एवं बन्द करना बुरा न वताकर, दरवाजे को खोलने एवं बन्द करने का 
निषेध करना, साम्प्रदायिक द्वेष बुद्धि के सिवाय और कुछ नहीं है। क्योंकि स्वयं 
आचार्य श्री भीखणजी ने खिड़की के द्वार खोले थे। भ्रमविध्वंसनकार ने भिक्‍्खु 
यशरसायन, पृष्ठ ११८ पर इस बात को स्वीकार किया है-- 


पंचावने वर्ष पूज्यजी शहर कांकरोली सार। 
सेहलोतांरी पोल में उत्तरिया तिणवार।१॥॥ 
प्रत्यक्ष बारी पोल री जड़ी हुन्ती तिणवार। 
ऋषि भिक्खू रहितां थकां एक दिवस अवधार।॥॥२॥| 
वारी खोली बारणे दिशा जायवा देख। 
निसरिया भिक्‍खू निशा पूछे हेम संपेख।3॥। 
स्यामी वारी खोलण तणी नहीं कोई अटकाव? 
तय भिकक्‍खू बोल्या तुरत प्रत्यक्ष ते प्रस्ताव।॥9॥। 
पूज कहे पूछे इसी इणरों नहीं अटकाव। 
अटकाव हुवे तो एहने म्हें खोला किण न्‍्याय।॥५।॥ 
इसके अतिरिक्त पद्रमविध्दंसनकार कमति दिहंडन ग्रंथ में लिखते ऐं--- 
ऊअप्तू ६६४६ साजत वर्जजी नाथांजी सात आया ने भीखणजी 


हु डार खफलना ; कल्प है. इ६२ 


आय छत्री आगलकानी उपासरा री आज्ञा लीधी, गृहस्थ और वास थी कूंची 
ल्यायो, आर्या मांहे उतरी जितरे स्वामीजी कने ऊभा। आर्या उपासरा में गयां पछे 
स्वामीजी ठिकाणे आया, ए बात नाथांजी रे मुंहडा थी सुनी तिम लिख्यो। 
सम्वत्‌ १५६४ चैत्र सुदी १५ वार सोमवार खेरवा में नाथाजी कने बैठा पूछने 
लिखियो छे |” 

इसमें भ्रमविध्वंसनकार ने स्पष्ट लिखा है कि आचार्य श्री भीखणजी के समक्ष 
गृहस्थ ने कुंजी लाकर द्वार का ताला खोला और सतीजी को अन्दर प्रवेश कराया 
तथा पूर्वलिखित पद्चों में आचार्य श्री भीखणजी का खिड़की के द्वार खोलकर बाहर 
जाना और हेमजी के पूछने पर उसे आगम के अनुकूल बताना स्पष्ट लिखा है। 
यदि द्वार खोलने में दोष था, तो आचार्य श्री भमीखणजी के समक्ष फाटक का ताला 
एवं उसके द्वारा खोलकर सतियों को उसमें प्रवेश क्यों कराया ? और खिड़की के 
द्वार खोलकर रात को बाहर कैसे गए? अतः विवेकपूर्वक द्वार खोलने में साधुता 
का विनाश मानना आगम एवं उनके स्वयं के आचरण के विरुद्ध है | 


द्वारयुक्त मकान कल्पनीय है 

भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४५६ पर उत्तराध्ययनसूत्र अआ. ३५, 
गाथा ४ की समालोचना करते हुए लिखते हैं--“अथ अठे इम कह्मो--किमाड़ 
सहित स्थानक मन करी वांछणो नहीं, तो जड़वो किहां थकी ?” 


जब द्वारयुक्त मकान की इच्छा करना ही बुरा है, तब वैसे मकान में 
ठहरना तो और अधिक बुरा होगा। फिर भ्रमविध्वंसनकार के मतानुयायी साधु 
द्वारयुक्त मकान में क्‍यों ठहरते हैं? इससे उनकी साधुता कैसे रह सकती है? 
ये शब्दों में कहते हैं--साधु को कपाटयुक्त मकान की मन से भी इच्छा नहीं 
करनी चाहिए, परन्तु उसी कार्य को ये शरीर से करते हैं। ये द्वारयुक्त मकान में 
उतरते हैं। वहाँ ठहरने में जरा भी परहेज नहीं करते। अतः कथनी और करनी 
में रात-दिन जैसा अन्तर हो, तो उनका कथन सत्य एवं यथार्थ कैसे हो सकता 
है? यह बुद्धिमान पाठक स्वयं सोच सकते हैं। 
उत्तराध्ययनसूत्र की उक्त गाथा में द्वारयुक्त मकान में ठहरने का सर्वथा 
निषेध नहीं किया है। उसमें एवं उसके आगे की गाथा में बताया है कि साधु को कैसे 
मकान में ठहरने की इच्छा नहीं करनी चाहिए और वह क्‍यों नहीं करनी चाहिए ? 
यनोहरं वित्घरं यल्‍ल . ध्ृूवेण.. वामियं। 
सकवाडएं पॉड़ुसललोयं यनसा वि न पत्थए।/ 
इन्दियाणि उ गिक्‍्खुस्स तारियोंगि उकस्सए। 
दुस्‍्कराई विवारेए॑. कायरय विवड्णे / / 
--उत्तराध्ययनसूत्र, ३५, ४-५ 
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मनोहर चित्र एवं माल्य युक्त, धूप से वासित, कपाटयुक्त और श्वेत वः 
से आबृत मकान की साघु को मन से भी कामना नहीं करनी चाहिए। 
ऐसे मकान में स्थित साधु की इन्द्रियाँ चंचल होकर अपने विषयों में प्र 
होंगी, तब उनका निरोध करना कठिन होगा। क्योंकि पूर्वोक्त गाथा में कश् 
मकान काम-राग की अभिवृद्धि करने वाला है। 
प्रस्तुत गाथाओं में साधु को इन्द्रिय-निग्रह के लिए मनोहर चित्रों से युक 
सुवासित, सकपाट एवं श्वेत चादर से आवृत मकान में ठहरने का निषेध किया 
द्वार खोलने या बन्द करने के भय से नहीं। क्योंकि पाँचवीं गाथा में यह स्पष्ट: 
दिया है कि ऐसे मकान में ठहरने से काम-राग एवं विषय-विकार की अभिवृष्धि होग 
यदि द्वार खोलने-वन्द करने में दोष होता, तो आगमकार काम-राग की वृद्धि 
तरह यह भी लिख देते कि ऐसे मकान में ठहरने पर द्वार खोलना एवं बन्द कर 
पड़ता है, इसलिए साधु ऐसे मकान में न ठहरे। परन्तु आगम में ऐसा नहीं लि 
है। आगमकार ने केवल काम-राग बढ़ने के भय से ऐसे विकारी चित्रयुक्त मव 
में ठहरने का निषेध किया है। आजकल व्यवहार में भी ऐसा ही देखा ज 
है--'साघु द्वारयुक्त मकान में तो ठहरते हैं, परन्तु अश्लील एवं विकारी चित्र, मा 
एवं धूप से सुवासित मकान में नहीं उतरते ।' इसलिए द्वार खोलने एवं बन्द क 
के भय से साधु कपाटयुक्त मकान में नहीं उत्तरते, ऐसा कहना गलत है| 
यदि कपाट खोलने एवं बन्द करने में दोष नहीं है, तो फिर आवश्यक सूः 
द्वार खोलने का मिच्छामि दुक्‍्कडं देने का क्यों लिखा ? क्योंकि भ्रमविध्वंसनः 
भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४५७ पर आवश्यक सूत्र का प्रमाण देकर लिखते हैं--- 
'अथ अठे कह्मो--थोड़े उघाडणो पिण किंवाड़ घणो उघाड़यो हुए ते 
पिण मिच्छामि दुक्कडं देवे, तो पूरो जड़णो-उघाड़नो किहाँ थकी ?' 
आवश्यक सूत्र में जो मिच्छामि दुक्कडं का उल्लेख किया है, वह प्रमा 
रा दिना द्वार खोलने का बताया है, विवेकपूर्वक प्रमार्जन करके द्वार खोलने 
नहा। 
उच्ाड कवाड उच्चाज्णाए। 


_. इस पाठ की टीका में टीकाकार ने स्पष्ट रूप से लिखा है---'विना प्रमा 
किए द्वार खोलने से यह अतिचार लगता है'--- 


इह च अप्रमाजादिध्योडतिवार: 


प्रस्तुत टीका से यह स्पष्ट होता है कि विवेकपूर्वक प्रमार्जन करके 
देखकर द्वार खोलने से अतिचार नहीं लगता। अतः उत्तराध्ययन एवं आवश्य 
धूड का नाम लेकर द्वारथुक्त मकान में ठहरने एदं द्वार खोलने एवं बन्द करः 
सद्युता का विनाश दताना नितान्त असत्य #ै । पथ 


जिनकलप और स्थविरकल्प 


भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४५८ पर सूत्रकृतांगसूत्र की गाथा की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


“अथ अठे इम कह्यो और जगां न मिले तो सूना घर ने विषे रह्मो साधु पिण 
किमाड़ जड़े-उघाड़े नहीं, तो ग्रामादिक में रह्यो किंवाड़ जड़े-उघाड़े, ए तो मोटो 
दोष छै | 

सूत्रकृतांगसूत्र में एकाकी विचरने वाले जिनकल्पी साधु के लिए द्वार खोलने 


एवं बन्द करने का निषेध किया है, स्थविरकल्पी के लिए नहीं।. उसमें स्पष्ट 
लिखा है-- 
एगे चरे ठाणयासणे, सयणे एगे सयाहिए सिया। 
मिक्खू उबल्लण वीरिए. वहयुत्ते अज्ञत्त संदुले।। 
णो पीहे गाव पूंगुणे, दारं घुन्न-घरस्स संजए।/ 
एुट्ठेण उदाहरे क्‍्यें ण॒. सयुच्छे गो संधरे तणं।// 
--सूत्रकृतांगसूत्र, १, २, १२-१३ 
द्रव्य से एकाकी और भाव से राग-द्वेषरहित विहार करने वाला साधु 
अकेला ही कायोत्सर्ग करने, बैठने, शयन करने एवं उठने आदि की क्रिया करे। 
वह धर्म-ध्यान से युक्त होकर अपने पराक्रम का तप में पूरा प्रयोग करे, किसी के 
पूछने पर विचारपूर्वक बोले, अपने मन को गुप्त रखे । 
यदि उसे किसी कारणवश शून्य गृह में ठहरना पड़े, तो वह उसके दरवाजे 
बन्द न करे, न खोले, न उस मकान के कचरे को साफ करे और न शयन करने के 
लिए तृण आदि की शय्या ही विछाए। 


प्रस्तुत गाथाओं में एगेचरे का प्रयोग करके ये सव नियम अकेले विचरने 
वाले जिनकलपी साधु के लिए बताए हैं, स्थविरकल्पी साधु के लिए नहीं। क्योंकि 
इस गाथा में उस मकान के कचरे को साफ करने एवं शयन करने हेतु तृण शय्या 
आदि बिछाने का भी निषेध किया है। यदि इस गाथा के अनुसार स्थविरकल्पी 
साधु के लिए द्वार बन्द करना एवं खोलना दोपयुक्त है, तो फिर भ्रमविध्वंसनकार 


प्र६६ सद्धर्म मुण्डनम्‌ है ए4 के बस पथ ० मी जम टन मन | मद त,मम लय कया लि किमल मी का 2 म०ट 


के अनुयायी साधु अपने निवास स्थान का कचरा क्‍यों साफ करते हैं ? शयन करने 


हेतु तृण आदि की शय्या क्यों विछाते हैं ? यदि यह कहें कि वह नियम जिनकल्पी 
का है, स्थविरकल्पी का नहीं, तो इसी सरलता एदं सत्यता के साथ यह भी 
स्वीकार करना चाहिए कि जैसे कचरा साफ नहीं करने एवं तृण शय्या नहीं बिछाने 
का नियम जिनकलपी का है, उसी तरह मकान के द्वार खोलने एवं बन्द नहीं करने 
का नियम भी जिनकल्पी का है, स्थविरकल्पी का नहीं। यदि कोई व्यक्ति दुद्ग्रह- 
वश उक्त गाथा के तीन चरण स्थविरकल्पी के लिए और चौथा चरण जिनकल्पी 
के लिए कहे जाने का कहे, तो उसका यह कथन सत्य नहीं है। यह कथन आमगम 
शैली से विरुद्ध है। क्योंकि उक्त गाथाओं के आरंभ एवं समाप्ति में जिनकल्पी के 
नियमों का ही उल्लेख है। अतः उसके मध्य में स्थविरकल्पी के कल्प का उल्लेख 
किए विना, उसके नियमों का कैसे उल्लेख कर सकते हैं ? दूसरी बात यह है कि 
स्थविरकल्प में साध्वी भी सम्मिलित है। अत्तः प्रमविध्वंसनकार के मत से उन्हें 
भी द्वार बन्द नहीं करने चाहिए, परन्तु जब साध्वियों को द्वार बन्द करने में पाप 
नहीं लगता, तब साधु को उसमें पाप क्‍यों लगेगा ? 


न 


द्वार खोलने का विधान 
क्या आगम में कहीं साधु को कपाट खोलने एवं बन्द करने का विधान 
किया है ? 
आगम में कपाट खोलने एवं बन्द करने का अनेक जगह दविघान किया है-- 
साणी प्रावर पिलियं, अप्पणा ना व पूरुरे। 
कवाडं नो पण्ुलिज्जा: उहंपि अजाइया। 


3 2 थट 
“वशष्घालकरसूत, ४, ६९, ६८६ 


सण के पर्दे आदि से आवृत मकान एवं उसके बन्द कपाट को गृहस्त्यामी की 
आज्ञा के बिना न खोले । 
प्रस्तुत गाथा में गृहस्वामी की आज्ञा लेकर बन्द द्वार खोलने को विधान 


किया जा मी ड्सी तरह आधारांगसत्र अं »शीे £3>->- :३$ 
किया €। इसी तरह आचारामसूत्र में 4 लिखा ४-- 
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है एआ ध् 


भिक्षा के निमित्त गया हुआ साधु गृहस्थ के मकान को कांटों की शाखा से 
ढका हुआ देखकर, गृहस्थ की आज्ञा के बिना, बिना देखे एवं रजोहरणादि से 
प्रमार्जन किए बिना उस द्वार को खोलकर न घर के अन्दर प्रविष्ट हो और न बाहर 
निकले। क्योंकि इससे गृहस्वामी का क्रोधित होना संभव है। अतः उसकी आज्ञा 
लेकर भली-भाँति देखकर एवं प्रमार्जन करके द्वार खोलकर प्रवेश करने एवं 
निकलने में दोष नहीं है। 


इस पाठ में गृहस्वामी की आज्ञा लेकर एवं प्रमार्जन करके बन्द द्वार को 
खोलने का विधान किया है। अतः द्वार खोलने से एकान्ततः संयम का नाश 
बताना गलत है। जब साधु विधिपूर्वक गृहस्थ के बन्द द्वार को खोलकर उसके घर 
में प्रविष्ट होने पर भी संयम का विराधक नहीं होता, तब वह अपने निवास स्थान 
के द्वार को विवेकपूर्वक खोलने एवं बन्द करने से संयम का विराधक कैसे हो 
सकता है? अतः कपाट खोलने एवं बन्द करने मात्र से साधुता का विनाश बताना 
आगम-ज्ञान से अनभिजन्ञता प्रकट करना है। 
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साधु कैसे मकान में ठहरे ? 
प्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४६१ पर आचारांगयूत्र के पाठ की 
समालोचना करते हुए लिखते हैं-- 


'रात्रि ने विषे अथवा विकालने विषे आवाधा पीडतां किमाड खोलना पड़े । 
ते खुलों देखी मांहे तस्कर आवे, बतायां, न बतायां अवगुण उपजतां कह्ा। सर्व 
दोषों में प्रथण दोष किवाड़ खोलवा नो कह्यो। तिण कारण थी, साधु ने णिमाड़ 
खोलणो पड़े, एहवे स्थानके रहिवो नहीं ।” 

आचारांगसूत्र के उक्त पाठ में साधु और साध्वी दोनों को गृहस्थ के संसर्ग 
वाले मकान में रहने का निषेध किया है। यदि यह निषेध कपाट खोलने एवं बन्द 
करने के भय से किया गया हो, तो फिर साध्वी को अपने निवास स्थान के द्वार 
बन्द नहीं करने चाहिए। यदि साध्वी को कपाट खोलने या बन्द करने का निषेध 
नहीं है, तो साधु को भी नहीं है। वास्तव में आचारांगयूत्र के पाठ का अभिप्राय यह 
है कि यदि साधु गृहस्थ के संदर्भ--संसर्गयुवत मकान में ठहरता है, तो उस 
मकान का द्वार खुला देखकर यदि उसमें चोर प्रविष्ट हो जाए, तो उसे बताने ए 
न बताने--दोनों स्थिति में साधु को दोष लगता है। अतः उस दोष की निवृत्ति थे 
लिए साघु-साध्वी को गृहस्थ के संसर्ग वाले मकान में ठहरने का निमेध्ध किया (६ 

परे गिक्यू वा भिक्‍खूणी वा उच्चारपासवणेण उदाहिज्जयाण ग) 
वा वियाले वा याह्मवड़ कुलस्प दुवाखाद अवूगगिज्जा तेगैय तस्सधीयाएँ 
अपुप्पकिपिजज। तस्स थिन्सृस्स णो कप्पह एवं बहतए ऊय सेग) 
पएविस्ह वा, थी वा पविसह, उवल्लियह वा, थो वा उपल्लियए, आपदा दा 
गे बाआवड, व्यह, वा णो वा ग्यह, तेण हर, अन्‍नेन हे, तर रा 
जनन्‍नस्स हज, ऊयं तेणे, अयं उदचारी, उ्ें हंतो, लग हाथमपायी हे 
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प्ध- राह: ट्स्थ का संसर्ग दाल धंकान मे रहते हुए लहूुसाह 5६ 


मु डर 


बड़ीनीत के लिए बाहर जाते हुए उस मकान का द्वार खोले और कपाट खुलने की 
प्रतीक्षा में बैठा हुआ चोर यदि उस मकान में घुस जाए, तो साधु को यह कहना 
नहीं कल्पता कि यह चोर अन्दर घुस रहा है या नहीं घुस रहा है; छिप रहा है या 
नहीं छिप रहा है; बोलता है या नहीं बोलता है; इसने यह वस्तु चुराई है या नहीं 
चुराई है; यह चोर है या उसका परिचारक है; यह हथियार से युक्त है या बिना 
हथियार के है, यह मारेगा या इसने अमुक कार्य किया है। ऐसा कहने से चोर पर 
आपत्ति आएगी या वह चोर क्रोधित होकर साधु को मार सकता है और नहीं कहने 
पर कदाचित वह गृहस्थ साधु को भी चोर समझले, तो महा अनर्थ हो सकता है। 
अतः साधु-साध्वी को गृहस्थ के संसर्ग वाले मकान में नहीं ठहरना चाहिए। 


प्रस्तुत पाठ में गृहस्थ के मकान में चोर प्रविष्ट होने पर उससे होने वाले 
अनर्थ के भय से साधु को गृहस्थ के संसर्ग वाले मकान में ठहरने का निषेध किया 
है, द्वार खोलने या बन्द करने के भय से नहीं। क्योंकि इस पाठ में स्पष्ट लिखा है 
कि द्वार खुला देखकर यदि चोर उसमें घुस जाए तो साधु को उसके सम्बन्ध 
में--वह घुस रहा या नहीं या वह क्या कर रहा है आदि कुछ भी कहना नहीं 
कल्पता। परन्तु इसमें यह नहीं लिखा कि साधु को द्वार खोलना या बन्द करना 
नहीं कल्पता। इस पाठ से तो यह स्पष्ट होता है कि साधु को द्वार खोलना एवं बन्द 
करना कल्पता है। यदि वह द्वार खोलता ही नहीं है, तो चोर के अन्दर प्रविष्ट होने 
तथा उससे होने वाले अनर्थ की संभावना कैसे हो सकती है? अतः गृहस्थ के 
संसर्ग वाले मकान में ठहरने से मकान में चोर आदि के प्रविष्ट होने से होने वाले 
अनर्थ से वचने के लिए साधु-साध्वी को ऐसे मकान में ठहरने का निषेध किया है। 


द्वार खोलने का कारण 

भ्रमविध्वंसनकार भ्रमविध्वंसन, पृष्ठ ४६२ पर बृहत्कल्प सूत्र के पाठ का 
प्रमाण देकर लिखते हैं--- 

'साध्वी ने उघाड़े बारणे रहणो नहीं। किमाड़ न हुवे तो चिलमिली पछेड़ी 
बांधी ने रहिणो । पिण उघाड़े बारणे रहिवो न कल्पे, तिणरो ए परमार्थ शीलादिक 
राखवा किमाड़ जड़नों | पिण शीलादिक कारण बिना जड़नों-उघाड़नों नहीं। अने 
साधु ने तो उघाड़े द्वारे इज रहिवो कल्पे, इम कह्यो |” 

बृहत्कल्प सूत्र का उक्त पाठ लिखकर समाधान कर रहे हैं--- 

नो कपप्पड निरंधीणं अवंगरय दुवारएए उकसस्‍सए वत्थए एगँ पत्थारं 
अंतो किच्चा, एयं पत्थारं बाहिं किच्चा, ओल्ाडिय बिलागिलियायंपिए 
वह कप्पटट वत्थए / कप्पड निर्यथाणं अवगुय दुवारएए उकसस्‍्सए वत्थए / 

--बृहत्कल्पसूत्र, १, १४-१४ 
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साध्वी को खुले द्वार वाले मकान में रहना नहीं कल्पता, यदि सकारण खुले 
द्वार वाले स्थान में रहना पड़े, तो उसे बाहर और भीतर चद्दर या चिलमिलरी आदि 
से दो पर्दे बांधकर रहना चाहिए। परन्तु साधु को खुले द्वार वाले मकान में रहना 
कल्पता है। 

इस पाठ में लिखा है कि साधु को खुले मकान में रहना कल्पता है। 
परन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि खुले मकान में ही रहे, जिसका द्वार बंद किया 
जा सके उस मकान में न रहे। क्‍योंकि वृहत्कल्प सूत्र में यह भी लिखा है-- 


नो कप्पड -निरंधीणं अह आययणगोलेंयि वा वियडीली) वा 


निर्यधशाणं अह आययगगिलंसि वा, वियडिहति वा, वंसियलंसि वा 
रुक्‍्खयूलॉसि वा अथावयासियंसि वा वत्थए। 


+दृहत्कलप्सूज़, २, ११-१२ 

जहाँ पथिक लोग आकर ठहरते हैं, वहाँ तथा खुले मकान में, बॉस के नीचे 

या अन्य वृक्ष के नीचे, कुछ खुले कुछ ढके मकान में साध्वी को रहना नहीं 
कल्पता, परन्तु साधु को उक्त स्थानों में रहना कल्पता है | 

प्रस्तुत पाठ में उल्लिखित स्थानों में साध्वी को ठहरना नहीं कल्पता और 

साधु को उक्त स्थानों में ठहरना कल्पता है । परन्तु इसका यह तात्पर्य नहीं हैँ दि; 


यह अभिप्राय नहीं है कि साधु खुले द्वार वाले मकान में ही ठहरे, बन्द द्वार में नही । 

यदि कोई व्यक्ति साम्प्रदायिक हठाग्रह के कारण पूर्व पाठ का यही 3 
करे--'साधु को खुले द्वार वाले मकान में ही ठहरना कल्पता हैं, दन्द द्वार वाले 
मकान में नहीं, तो उनके मत से दूसरे पाठ का यह अर्थ होना चाहिए--'जहाँ 


>प्) हब 


के 


पथधिक आकर ठहरते हों, वहाँ या बाँस के तथा अन्य वृक्ष के नीचे ३२ कृछ खुल 
कुछ ढके मकान में ही ठहरना चाहिए, अन्यत्र नहीं।' फिर प्रमद्रिध्यंसनक्षार 
0०० व &*००ज १» ६ बे 


ध्‌ इनक अतिरिक्त अन्य मकानों में दयो दारते है ? ऊर एस मकास 





फैसे ठहरते हँ--जिसके द्वार बन्द किए जा सके या एनके साम्पदार्दिक झनुचा 
भक्त सर्दी के समय उनके निवास स्थान के द्वार दन्द बरत ताग गर्भा के. समय 
खोलते हैं? 
हसके उत्तिरिवत आगमन मे झा मा पे अटटा एड कल साहनी पट पिरनर 
कहा है । फिर दे सादा-सर्यदा अटयी एप टिवादट शअमनो में बयों गटँ दिचरते 


-३+६०० ४ 25% 
शव [७०० #“* ि ९ हक ्ज 


गंदी एवं शहरी भे कया पि 


हु च ५ 2लऔ 
पि -. >बणजि दब हटकान:, ड़ इज पे ८5 >, 2कण अल पा 
शालि शा तताएँ $8; द्ट ये 75 के ०2 8 5 औट 5 भू अल शा / :. 
शाह रह ४६.४७ ८ + हा 2 


स्थानों के अतिरिक्त भी विचर सकता है, उससे उसके संयम में कोई क्षति नहीं 
आती। इसी तरह सरल एवं सम्यक्‌ हृदय से इस सत्य को भी स्वीकार करना 
चाहिए कि साथु को खुले द्वार वाले मकान में रहने का एकान्त रूप से नहीं कहा 
है। अतः यदि वह बन्द द्वार के मकान में भी रहता है, तो उसके संयम में कोई दोष 
नहीं लगता | वस्तुतः साध्वी की अपेक्षा साधु में यह विशेषता बताई है कि साध्वी 
खुले मकान में नहीं रह सकती, परन्तु साधु खुले द्वार वाले मकान में भी रह 
सकता है। 
बृहत्कल्प, उ. १, सूत्र १४-१४ के भाष्य में साधु को द्वार बन्द करने का 
उल्लेख किया है-- 
पडेणीय तेण सावय उन्थायय ग्रोण साणउणप्पज्झे। 
सीयं॑ व द्रधियां दीहा पक्‍सी व सायरिए। 
--बृहत्कल्प भाष्य, २३५८५ 
उदघाटिते द्वारे प्रत्यनीकः प्रविश्य आहननमपद्रापणं वा कुर्य्यात्‌। 
'स्तेना:” शरीरस्तेनाः उपधिस्तेनाः वा प्रविशेयुः एवं श्वापदाः सिंह- 
व्याप्रादयः “उद्भ्रामकाः” पारदारिकाः गौः बलीवर्दाः 'श्वानः' प्रतीताः श्वे 
वा प्रविशेयु: 'अणप्पज्झे” त्ति अनात्मवशः क्षिप्तचित्तादिः स द्वारेडपिहिते 
सति निर्गच्छेत्‌ | शीतं वा दुरधिसहं हिमकणानुसक्तं निपतेत्‌। 'दीर्घा:” वा 
सर्पाः 'पक्षिणो! वा काक-कपोत प्रभृतयः प्रविशेयुः। सागारिको वा 
कश्चित्‌ प्रतिश्रयमुद्घाटद्वारं दृष्टवा तत्र प्रविश्य शयीत वा विश्रामं वा 
गृष्हीयात्‌ | 
एक्केक्काम्पि उ ठाणे, चउ्से यासा हवंति उसखाया। 
आणाइगो य दोसा, वि्रिहणा संजयाउउयाए।/ 
--यृहत्कल्प भाष्य, २३५६ 
द्वारमस्थगयतामन्तरोक्ते 'ऐकैकस्मिन्‌” प्रत्यनीक प्रवेशादी स्थाने 
चत्वारा मासाः। उद्धात्ता लघवः प्रायश्चितं भवति, 
आज्ञादयश्चात्रदोषाः, विराधना च संयमाउ55त्मविषया भावनीया। 
यदुक्तम--“चत्वारों मासा उद्धाता, इति तदेतद्‌ बाहुल्यमड्जीकृत्य 
द्रष्टव्यम्‌।” अतो5परवदन्‍नाह--- 
अबि-सावय-पच्चत्थियु उुच्या सेसेस होति चउ लहुया। 
तेणे उुच्या लह॒या,. आपाइ वियहणा. ढुविल्ल।/ 
. > >पियृहत्कल्प भाष्य, २३६० 
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देषु प्रत्यर्थिदु च प्रत्यनीकेडु द्वारेडपिहिते सच्युपाश्रयं 

अहिए श्वपदेषु प्रत्यर्थिषु च प्रत्यनीकंषु द्वार पक 5 
प्रविशत्सु तत्येक॑ चत्वारो युरुकाः । " शेषेषु' उद्भ्रामकादिएु सागारिकान्ते 
प्रविशत्सु प्रत्येक चत्वारो गुरुका:। 'शेषेदु' उद्द्रामकादिएु सागार्कान्त३ 
" लघ्का१ ३०-०० भझदन्ति _अन्‍न्‍न्‍न्‍्यक्न+नन्‍क,. शरारस्तनछ 
चतुर्लघुकाः स्तेनेषु गुरुका-लघुकाश्च भवन्ति। तत्र शबारस्तनरु 
चतुलछुका:। स्तनपु नुक्तका-लघुका । सर कक अ 


चतर्गुरुका, उपाधिस्तेनेष चतुर्लधकाः | आज्ञादयश्द दोघधा: | विराधना च॑ 
उतुगुरुका, उपाधस्तनएु चतुलघुका:। आज्ञाद 





द्विविधा---संयम विराधना, आत्म विराधना: चं। तत्र संयम 
द्विविधा--संयम विराधना, आत्म विराधना, च। तंत्र सर 
विरधनास्तनैरुपघावयह॒ते ठृण...ग्रहणनन्नि न्‍्ने सेवन वा कुर्वन्ति, 
विराधनास्तनरुपधावयह॒ते तृण ग्रहणर्ना कु पा 
हे तसायोगोलकल्पाः प्रविष्टा: सन्‍तो निषदन--शय 
सायरिकादयों वा तसायोगोलकल्पाः प्रविष्टा: सनन्‍्तो नि शयनादि 
की बहनांप्राणिजातीयानामपफमर्ट  » मा नर ल्ज्जत विराघना ० नल 
कर्वा्णा बहुनांप्राणिजातीयानामुफ्मर्द कुर्य:। आत्ल विराधना' तु 
पर प्रत्यनीकादिष गज 2 ++ कम जी 2 8० 8 ८० हम्क द 
प्रत्यनीकादिषु परिस्फुटेवेति | 
आह-ज्ञातामस्माभिर्द्धरिपिधान कारण पर का5त्र यतना इति नाद्याएि 


दर्य जानीनः | उच्यते-- 


जमे हेटतवॉरिं नलाऊए ठविंत था 5क्युरंते - ञ 
उकजय हेट्ड्करिं काऊण ठविंतउकंगुरंती आ। 


एंड्ा जत्थ न उज्ज्ड, फ्याज्जिएं तत्थ सार्यिति // 

ऊआ|द्ृहत्कल्य पाण्य, २३६९ 
7 ० ७ शिछिग्ल्टसिउशस्लालएठि ५ नर >+ चोपयोग 5 क्त्वा ड्ड्प्नक स्थगयन्ति >> दवा 
नंत्रादानरिन्द्रियरधस्तादुपरि चोपयोगं कृत्दा द्वार स्थगयन्ति व 


चक्षुघा ण॑ न शद्ध्यति तत्र 
अपावृण्णवन्ति वा। यत्र चान्धकारे '्रेक्षा' चक्ष॒घ् निरीक्षण न शुद्धयति तत्र 


क्तज्त्सस्म्ेद वा रजन्यां + पाप्घत्त . 'सारयन्ति ४. हाई 

रजोहरणेन दारुदण्डकेन व धजन्या पग्रमृज्य - सारयान्ते रि 
उगयन्तीत्यर्श अ्डिदानच+--+ क्षणत्वादट्याट्यन्तीत्यपि दफिफा५घ८5८२---२४>.>..०- दष्ट्व्यम डा: 
स्थगयन्तात्वथ:, उपलक्षणत्वादुद्याट्यन्तीत्यपि दृष्टव्यम्‌ । 

णईइह्त्कल्प घाष्य, भाग ३, एप्ठ ६६८६-६६ 


|/ 


. है “> जनम स्थान 
साधु अपने निवात्त नके 


_4०>कममनाममभभक.. न» ताक. 3. न करता >> इसका कारण कमाया, दता 
छ्ार बन्द कया करता है ? इसका कारण दत 
रहे हैं कि द्वार खला रहने पर शत्र 
(8 € ॥% द्वार छुला रहने पर शत्रु 


आदि मकान में प्रवेश कर के मार-पींट और 


वन कनका०+नममन-आक. नमक सकते बे ५ 3०3० सिंह व्याप्र नमन पारदारिक ब्क गौ >> और ड्च््च+ आदि 
उमश्रव कर सकते हा चार, सिह, ॥4, 4र९दारक, गा, चल और कुत्त आआ 
््च््लजजद जज प्रविष्ट ब्क २>>त- 55 पागल साध 

ध्वाचक | दवष्ट हा सकते है। प 


'गल साधु मकान के बाहर निकल तकता है। 
हिम कण से मिश्चित दुःसह शीत मकान में प्रदेश कर सकता है। बड़े-बड़े सर्प 


और मी 2 लक आदि पद; उस मकान नी में सकते हँ द्चन सहित कि. जी ० ४. 
“॥६ काक-कदूतर आदि पक्षी उस मकान में आ कठते हैं। धन सहित काइ 





गहन्त्थ उद्ध मकान 2 आकर ड्त्त सकता >> ज्च्त्यादि हा ० कारणों से साध 
गू  +3४न न आकर सा सकता है। इत्यादि कारणों ते साधु अपने 
स्थानक के २५१३ २०... -४ 
'नक के द्वर बन्द करता है। 
द्ार खुला रहने पर पर्वोक्‍त 


डे उक्त शत्रु आदि से कित्ती भी एक के प्रवेश करने पर 
चानातची--अनुद्घात नामक 


ग्रायश्चिच्त आता है। आज्ञा उल्लंघन रूप 


हक कम प दोष भी 
कि पक न 3 जे कि 

थ। है झआर सयम की भी ।दराचना होती है। यहाँ जो चौमात्ती--अनुद्घात 
अ्रावस्दित्त कहा है, वह उत्तको हर 


] बहुलता लता से समझना चाहिए द्वार 
7 डुजता से च्नझना चाहिए। छुले द्वार वाले मकान 





पक 
अचकन क ३ अप प ्््र््ा5 
पड पता स्‍काने न उहुरे 7 


ते 


यह 


घज्ड 


है 


क्र 
ब्् 


में सर्प, जानवर और चोर के प्रवेश करने पर चतुर्गुरुक प्रायश्चित्त आता है। 
उपधि का अपहरण करने वाले के प्रवेश करने पर चतुर्लघुक प्रायश्चित्त आता है 
और आज्ञा भंग, संयम एवं आत्मा की विराधना भी होती है। 

यदि चोर उपधि को चुरा ले या कोई मनुष्य उस मकान में प्रवेश करके तृण 
ग्रहण या अग्नि-सेवन करे या कोई म्लेच्छ मनुष्य के समान वहाँ आकर बैठ जाए, 
तो संयम की विराधना होती है और शत्रु आदि के द्वारा आत्म विराधना प्रसिद्ध ही 
है। इसलिए साधु अपने निवास स्थान के द्वार बन्द करते हैं। 

द्वार बन्द करने का कारण बताने के बाद उसकी यतना करने का कारण 
बताते हैं--- 

आँख से ऊपर एवं नीचे के भाग का अवलोकन करके साधु द्वार बन्द करते 
एवं खोलते हैं। रात्रि के समय अन्धकार में रजोहरण या पूंजनी से प्रमार्जन करके 
द्वार खोलते एवं बन्द करते हैं। 

प्रस्तुत भाष्य की गाथा में साधु को कारणवश यतनापूर्वक द्वार खोलने एवं 
बन्द करने का स्पष्ट विधान किया है। बृहत्कल्प के मूल पाठ में बताया है--/धान 
आदि की राशि से युक्त तथा घृत आदि के ढके हुए पात्रों से युक्त मकान में साधु 
को एक मास ठहरना कल्पता है और जिस मकान में घृत आदि के पात्र खुले हुए 
रखे हों, उसमें भी स्थानाभाव की स्थिति में एक-दो रात ठहरने का विधान है ।” 
ऐसे मकान में ठहरा हुआ साधु यदि उस मकान के द्वार बंद न करे, तो चोर एवं 
कुत्ते आदि के द्वारा घृत आदि का नुकसान होने पर साधु के लिए महान्‌ अपवाद 
का कार्य हो सकता है। अतः ऐसे अवसर पर एवं सर्दी आदि के अन्य कारणों से 
यतनापूर्वक द्वार बन्द करने एवं खोलने में कोई दोष नहीं है। 
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पारिभाषिक-शब्दावली 


अकाम निर्जा।_ 5 अज्ञान तप से होने वाली क्रिया-विशेष 

अक्रियावादी _. ज्ञान के साथ क्रिया को मोक्ष-मार्ग नहीं मानने वाले 
अकुशल-योग._ 5 मन, वचन और शरीर को अशुभ कार्यों में लगाना . 
अतिचार - स्वीकार की हुई प्रतिज्ञा को तोड़ने के लिए कदम उठाना 


अतीन्‍्द्रियार्थदर्शी > इन्द्रिय एवं मन की सहायता के बिना पदार्थों के स्वरूप 
को जानने-देखने वाला 


अधर्मास्तिकाय. > वह द्रव्य जो जीव और पुदंगल की स्थिरता में सहायक 
होता है 

अध्यवसाय > मनोभाव, विचार 

अनन्त-संसारी _> जिसके संसार परिभ्रमण का अन्त न हो 

अनन्तानुबंधी - जिस कषाय के बन्धन का अन्त न हो 

अनाकार-उपयोग > दर्शन, सामान्य ज्ञान 

अनाचार < स्वीकार किये हुए व्रत-प्रत्याख्यान को तोड़ देना - 

अनासातना < अपने से गुणों में श्रेष्ठ व्यक्ति का आदर नहीं करना ' 

अनित्यानुप्रेक्षा.. पदार्थों एवं संसार की अनित्यता का चिन्तन करना 

अनुकम्पा ₹ दुःखी के प्रति मन में संवेदना होना 

अनुत्तरविमान - विजय, विजयन्त, जयन्त, अपराजित एवं सर्वार्थसिद्ध 
निवास स्थान हा 

अनुमोदन ह# समर्थन 

अन्तराय -< बाधा, रुकावट 

अन्तराय-कर्म > जिसके उदय से दान, लाभ, भोग-उपभोग पदार्थ एवं 
शक्ति का उपलब्ध नहीं होना 

अन्यतीर्थी < जैनेतर धर्मावलम्बी 

अन्ययूथिक. > जैनेतर धर्म को मानने वाले साधु एवं गृहस्थ 

अनाचार > जो कार्य साधु के करने योग्य नहीं हैं. 

अप्रासुक < सदोष आहार-पानी 

अपर्याप्त + आहार, शरीर आदि पर्यायों को जिसने पूर्णतः नहीं 
बांधा है । ह 

अपरिमित ज्ञानी. > पूर्ण ज्ञानी, ज्ञानसम्पन्न, सब-कुछ जानने वाला . 

अपवाद # कठिन परिस्थिति, संकटकाल 
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अप्रतिसेवी 


अप्रत्याख्यानिकी-क्रिया 


अप्रमादी 


अप्रशस्त 
अभयदान 
अभिग्रहधारी 
अवग्रह 
अवधिज्ञान 


अवर्ण बोलना 

अव्रत 

अव्रत्ती 

अवाय 

असंक्लिष्ट परिणामी 
असंज्ञी-असन्नी 
असंयति 
अशरणानुषप्रेक्षा 


अष्टम गुणस्थान 
अष्टस्पर्शी 
आगम 
आगम-व्यवहार 
आगम-व्यवहारी 


आगमिक भाषा 
आज्ञा-रुचि 


जआज्ञा-व्यवहार 


रद 


॥ 


॥ 


॥ 


दोष का सेवन नहीं करने वाला साधु 

त्यागरहित व्यक्ति को लगने वाली क्रिया 
मिथ्यात्व--अज्ञान, अव्रत, कषाय, आलस्य एवं 
अशुभ वृत्ति का परित्याग करने वाला श्रमण--साधु 
बुरा, दूषित 


+ भयभीत व्यक्ति को भयमुक्त करना, निर्भय बनाना 
+ किसी वस्तु की प्रतिज्ञा ग्रहण करने वाला साधु 
> वस्तु के सामान्य ज्ञान का बोध होना 


आत्मशक्ति से मयदित क्षेत्र में स्थितः रूपी- 
पदार्थों को जानने-देखने की शक्ति 

निन्दा करना 

थोड़ा भी त्याग-प्रत्याख्यान नहीं करना 
त्याग-पथ को स्वीकार नहीं करने वाला 


- वस्तु के स्वरूप का निश्चय होना 


क्लेश एवं दुर्भावनाओं के विकल्पों से रहित 
मनरहित प्राणी । 
संयम से रहित व्यक्ति 


- कोई किसी को शरण नहीं देता, इस भावना का 


चिन्तन करना 

साधना का वह स्थान जहाँ साधक कषायों को क्षय 
या उपशान्त करके आगे बढ़ता है 

मृदु-कठोर, हल्का-भारी, शीत-उष्ण और रुक्ष- 
स्निग्ध--इन आठ स्पर्शो से युक्त पदार्थ 

शास्त्र, तीर्थकरों का उपदेश 

साधना के लिए शास्त्र-मर्यादा नहीं, केवलज्ञान 
मनः्पर्यव, अवधिज्ञान, चवदह एवं दस पूर्व का 
विशिष्ट ज्ञान 

केवलज्ञान, मनःपर्यवज्ञान, अवधिज्नान, चवदह या 
दस पूर्व का विशिष्ट ज्ञान रखने वाला साधक 
शास्त्र की भाषा में 


5 वीतराग-वाणी के अनुसार प्रवृत्ति करने की 


संद्धर्म न्ल्ड मण्डनम >>>जऊ ४ +5न्ट 
संद्धभम मण्डनमन्‌ - 


अभिलापा 
आमम में सर्वज्ञ द्वारा दी गई आज्ञा के अनुसार 
साधना. करना... 


आचारधर 
आत्मारंभी 


आधाकर्मी 
आधिकरणिकी क्रिया 


आरंभिकी क्रिया 
आराधक 


आर्त्त-ध्यान 
आर्य-द्षेत्र 


आर्हत मत 
आस्तिकता 


आखव-निरोध 


आशंसा 
आहारक लब्धि 


ईहा 
उत्कालिक सूत्र 
उत्तरगुण 


उत्सर्ग 
उदय 


उदय भाव 
उपस्थापनाचार्य 





- आवचारांग, निशीथ आदि आगममों का ज्ञाता 
+* अपनी आत्मा को विषय, कषाय, प्रमाद आदि में 


प्रवृत्त करने वाला 

साधु के निमित्त से बनाए जाने वाले आहार-पानी 
आदि 

तलवार, पिस्तौल आदि शत्त्रों का प्रयोग करने से 
लगने वाली क्रिया ै 
हिंसा आदि प्रवृत्ति करते समय लगने वाली क्रिया 


- साधना में दोष नहीं लगाने वाला या आलोचना के 


द्वारा दोषों की शुद्धि करने वाला 

इष्ट वस्तु के वियोग एवं अनिष्ट वस्तु के संयोग से 
उत्पन्न होने वाले दुःख में निमज्जित रहना 

जिस क्षेत्र में अहिंसा, सत्य, प्रामाणिकता आदि 
आर्य-कर्म किए जाते हैं 

जैन धर्म 


न आत्मा-परमात्मा, लोक-परलोक आदि के 


अस्तित्व पर विश्वास करना 
कर्मो के आगमन को रोकना 
अप्राप्त वस्तु को प्राप्त करने की इच्छा 


- एक विशिष्ट शक्ति, जिससे अपने स्थान पर बैठा 


हुआ साधु दूर स्थित सर्वज्ञ से अपनी शंका का 
समाधान प्राप्त कर सके 


+ मतिज्ञान का एक भेद 
+ अकाल--कुसमय को छोड़कर किसी भी समय में 


जो पढ़े जा सकें 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह के 
अतिरिक्त त्याग-प्रत्याख्यान की साधना 


> जो साधना बिना किसी रुकावट के की जाती है 
+ केषायों का उपस्थित रहना, पूर्वकृत कर्म का फल 


देने का समय 


-> कषायों एवं कर्मों का अपने रूप में प्रकट होना 
- वह आचार्य, जो साधक को निर्दोष साधना में 


स्थापित करता है 
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उपशम - कंषायों को उपशान्त करना, दबा देना 


उभयारंभी - अपनी एवं दूसरे की हिंसा करने वाला, स्व और पर 
दोनों को हानि पहुँचाने वाला 

उपासक प्रतिमा + श्रावक-गृहस्थ के द्वारा स्वीकृत प्रतिज्ञाएँ 

इर्यापथिक-क्रिया._ 5 वीतराग साधक को गमनागमन आदि प्रवृत्ति से लगने 
वाली क्रिया 

एकानुप्रेक्षा - अपने-आप को एकाकी अनुभव करना 

एषणिक - निर्दोष आहार, साधु मर्यादा के योग्य पदार्थ 

कर्मादान - महारंभ का कार्य, जिससे संसार को बढ़ाने वाले 
कर्मो का लाभ होता है 

कल्प # मर्यादा, कार्य करने की एक सीमा 

कल्पातीत > शास्त्रीय मर्यादाओं के बन्धन से मुक्त विशिष्ट ज्ञानी 

कल्पातीत देव - नव ग्रैवेयक और पाँच अनुतरविमान के देव 

कषाय - जिससे संसार की अभिवृद्धि हो; क्रोध, मान, माया 
और लोभ 

कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ 5 महाव्रत एवं अन्य साधना में दोष नहीं लगाने वाला 
साधक 

कपषाय-प्रतिसंलीनता > क्रोध, मान, माया और लोभ की वृत्ति को रोकना, 
उपशान्त करना 

कायिकी क्रिया - शरीर की प्रवृत्ति से लगने वाली क्रिया 

कारित < किसी कार्य को दूसरे से करवाना 

कालिक सूत्र - दिन और रात्रि के प्रथम एवं अन्तिम प्रहर में पढ़े 
जाने वाले शास्त्र 

कुशल-योग - मन, वचन और शरीर को शुभ कार्य में प्रवृत्त करना 

कापोत-लेश्या - व्यक्ति के सामान्य रूप से क्रूर विचार एवं दुर्भावना 

कुपात्रदान - हिंसक, चोर, व्यभिचारी आदि को बुरे कार्य करने के 
लिए दान देना 

कृत - किसी कार्य को स्वयं करना 

कृष्ण-लेश्या * व्यक्ति के अति क्रूर परिणाम, अत्यधिक दुर्भावना 

केवलज्ञान - पूर्ण ज्ञान, इन्द्रिय एवं मन की सहायता के बिना 
समस्त पदार्थ एवं उनकी पर्यायों को जानने-देखने 
वाला ज्ञान 

क्षय # नष्ट करना 

क्षयोपशम - उदय में आये हुए का क्षय तथा उदय में नहीं आए 


हुए का उपशम 
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क्षुल्लक भव 
क्षीण मोह 
क्षेमंकर 
गणधर 


गर्भज 

गवेषण 

गीतार्थ 
गुणस्थान 
ज्ञानावरणीय 
ग्यारह प्रतिमाएँ 
ग्यारहवीं प्रतिमा 


चतुर्थ गुणस्थान 


चतुर्दश-पूर्वधर 
चतुःस्प्शी 


चरम-शरीरी 
चार ज्ञान 
चौथा आश्रव 
छ्झमस्थ 


छः काय 


जित-व्यवहार 
जिन-कल्प 


जिनेन्द्र-प्रवचन 
जीवनाशंसा 
टब्बा 


तथारूप 
तिर्य॑च 





निगोद, वनस्पति एवं एकेन्द्रिय आदि के भव 
मोह कर्म को पूर्णतः या अंशतः नष्ट कर देना 
कल्याण करने वाले, सबका हित करने वाले 


- तीर्थकरों के प्रवचन को आगम का रूप देने एवं शासन 


की व्यवस्था करने वाले 

गर्भ से उत्पन्न होने वाले जीव 

आहार की निर्दोषता का अन्वेषण करना 

आगमों के रहस्य को जानने वाला 

आत्म-विकास की श्रेणियाँ 

आत्मा की ज्ञान शक्ति को आवृत्त करने वाला कर्म 
श्रावक-गृहस्थ की ग्यारह प्रतिज्ञाएँ 

श्रावक की वह साधना, जिसमें वह मर्यादित समय के 
लिए साधु की तरह जीवन व्यतीत करता है 

साधना का प्रथम सोपान, वीतराग वाणी एवं तत्त्वों पर 
श्रद्धा होना, सम्यक्त्व को प्राप्त करना 

चवदह पूर्व को जानने वाला 

चार स्पर्श--कठोर, भारी, शीतल और रूक्ष या मृदु, 
हल्का, गर्म और स्निग्ध से युक्त पदार्थ 

इसी भव में मुक्त होने वाला 

मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्यव ज्ञान 

अब्रह्मचर्य मैथुन 

राग-द्वेष एवं काम-क्रोध आदि से युक्त व्यक्ति, अपूर्ण 
ज्ञानी 

पृथ्वी, पानी, अग्नि, वायु, वनस्पति और त्रस-द्वीन्द्रिय, 
त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और पंचेन्द्रिय प्राणी 

आचार्यों द्वारा बनाई हुई मर्यादाएँ 

साधना की एक मर्यादा, वीतराग पुरुषों जैसी उत्कृष्ट 
साधना 

तीर्थंकरों द्वारा दिया गया उपदेश 

चिरकाल तक जीने की अभिलाषा रखना 


- शास्त्रों का गुजराती एवं राजस्थानी में किया गया शब्दार्थ 


एवं भावार्थ 
यथारूप तथा आचार, वेश के अनुरूप आचार 
पशु-पक्षी 
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तीर्थ 
तीर्थंकर नामकर्म 


तेजोलेश्या या लब्धि 


त्र्स 
दण्डक 


दर्शन 
दर्शन-विनय 


दर्शनावरणीय 
दशम गुणस्थान 


दशवैकालिक 
दुर्लभबोधी 
दुर्लभ बोधित्व कर्म 


दुष्प्रणिधान 
देश-आराधक 
देश-विराधक 
द्रव्य-क्रिया 
द्रादश गुणस्थान 


द्वादश व्रतधारी 
धर्माचार्य 
धर्मास्तिकाय 


घारणा 


घारण व्यवहार 
ध्यान 


फए्चरे 
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साधु-साध्वी और श्रावक-श्राविका 


5 तीर्थकर--तीर्थ (संघ) के संस्थापक पद को प्राप्त 


॥ 


॥ 


सद्धम मण्डनमू पाफाए: 


कराने वाला कर्म 

शुभ विचार, एक ऐसी शक्ति जिसके द्वारा साधक 
अपने विरोधी को जलाकर भस्म कर सकता है। 
त्रास से बचने के लिए सुरक्षित स्थान पर आने-जाने 
वाले जीव । 

जिन स्थानों में रहकर जीव अपने कर्मो का फल 
भोगता है 

अद्धा, सम्यक्त्व, सामान्य ज्ञान 

अपने से अधिक गुणसंपन्‍न सम्यक्त्वी का आदर- 
सम्मान करना 

आत्मा के दर्शन--सामान्य ज्ञान गुण को आवृत्त 
करने वाला कर्म 

जहाँ साधक अत्यल्प लोभ को छोड़कर शेष सब 
कषायों को क्षय--नाश या उपशान्त कर देता है 
एक आगम, जिसमें साध्वाचार का वर्णन है 

जिस जीव को कठिनता से प्रतिबोध प्राप्त होता है 
वह कर्म, जिससे जीव को बोध की प्राप्ति न हो या 
कठिनता से हो। 

दुरुपयोग 

एक अंश से जिन-आज्ञा का पालन करने वाला 
एक अंश से जिन-आज्ञा का पालन नहीं करने वाला 
ज्ञान एवं विवेकपूर्वक क्रिया नहीं करना 

जहाँ साधक राग-द्वेष एवं कषायों का पूर्णतः क्षय 
कर देता है 

बारह व्रत स्वीकार करने वाला 

जो साधना के मार्ग पर गति करने का उपदेश देता है 
वह द्रव्य जो जीव, पुद्गल की गति में सहायक होता 
है 

पदार्थ के विशेष ज्ञान को स्मृति में रखना 

आचार्यो की चली आ रही परंपरा 

अपनी दृष्टि एक वस्तु या विषय पर एकाग्र करना, 
आत्म-चिन्तन में लगना 


नरकावास 
नास्तिक 


निरवद्य 
निर्ग्रन्थ 


निर्ग्रन्थ श्रमण 


निर्जरा 
निर्युक्ति 
निसर्ग रुचि 


नील-लेश्या 
पंचम गुणस्थान 
पण्डित 
पण्डितापण्डित 
पद्म लेश्या 


पर-गृह्दीत तीर्थ . 


पर-यूथिक 
परानुकंपक 
परारंभी 
परित्त-संसारी 
प्रज्ञप्तिधर 
पर्याप्त 


परिव्राजक 
परोपकारार्थ 
प्रणिधान 
प्रतिक्रमण 


प्रतिलेखन 


नरक में नारकीय जीवों के रहने का स्थान 


- आत्मा-परमात्मा, लोक-परलोक के अस्तित्व को 


स्वीकार नहीं करने वाला 


- जिस कार्य में किसी तरह की हिंसा एवं पाप न हो 


राग-द्वेष एवं परिग्रह की ग्रन्थि--गांठ का छेदन 
करने वाले साधु 
सर्वज्ञ, सर्वोत्कृष्ट श्रमण--जो संयम में थोड़ा भी 
दोष नहीं लगाता 


- पूर्व में आबद्ध कर्मों को एक देश---अंश से क्षय करना 


आममों की प्राकृत में की गई विस्तृत व्याख्या 


> आत्मज्ञान एवं सम्यक्‌ श्रद्धा की ओर स्वतः 


अभिरुचि पैदा होना 


-- कठोर एवं क्रूर स्वभाव 


एक अंश से हिंसा आदि का त्याग करने वाला 
साधु, पापकारी कार्यों का सर्वथा त्याग करने वाला 
श्रावक 

आत्मा के शुभतर परिणाम 


- जैनेतर धर्म, वे तीर्थ--संघ जो अन्य धर्म को 


स्वीकार कर चुके हैं 

जैनेतर साधु-संन्‍्यासी 

दूसरे पर अनुकम्पा करने वाला 

अन्य प्राणियों की हिंसा करने वाला 

संसार का अन्त करने वाला 

आचारांग, छेदसूत्र आदि के ज्ञाता 

आहार, शरीर, इन्द्रिय, श्वासोच्छवास, भाषा और 
मन, इनमें से जिसकी जितनी योनि है, उतनी 
पर्यायों को जिसने पूर्णतः बांध लिया है 

संन्यासी 

दूसरे का उपकार करने के लिए 

किसी वस्तु का प्रयोग करना 


< विषय-कषाय में प्रवृत्तमान आत्मा को स्व-स्वरूप में 
' वापिस लौटाना 


वस्त्र-पात्र, स्थान आदि का भली-भाँति अवलोकन 
करना 
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प्रतिसेवना निर्ग्रन्‍्थ > मूल गुण और उत्तर गुण में दोष लगाने वाला 


साधक 
प्रतिसेवी > संयम में दोष लगाने वाला साधक 
प्रत्याख्यान - त्याग 


प्रत्युत्पन्न विनाशी अन्तराय 5 किसी व्यक्ति के मिलने वाले लाभ में बाधक 
बनने से बंधने वाला कर्म 


प्रत्येक-बुद्ध * स्वयं बोध को प्राप्त करने वाला साधक 

प्रथम-गुणस्थान > मिथ्यात्व 

प्रव्रजनाचार्य - साधना की दीक्षा देने वाला 

प्रमार्जनिका < स्थान एवं शरीर आदि का प्रमार्जन करने के 
लिए ऊन के धागों से बनी हुई वस्तु (पूजनी) 

पाँच आश्रव - कर्मो के आने के पाँच रास्ते--मिथ्यात्व, 
अव्रत, कषाय, प्रमाद और योग 

पाँचवाँ आश्रव < परिग्रह, वस्तु पर ममत्व भाव रखना 

पापानुवन्धी-पुण्य < जो पुण्य भविष्य में अशुभ कर्म की ओर प्रवृत्त 
करे 

पारिग्रहिकी क्रिया > पदार्थ पर ममत्व भाव रखने से लगने वाली क्रिया 

पारितापनिकी क्रिया < किसी को परिताप---संताप देने के भाव से की 
जाने वाली क्रिया 

पासत्था न पार्श्वस्थ, शिथिल आचार वाला 

पार्श्वस्थ + शिथिलाचारी 

पापण्डी # पापों के नाश करने का मार्ग अपनाने वाला 

प्राणातिपात - प्राणों का नाश करना, हिंसा 

प्राणातिपातिकी क्रिया. किसी के प्राणों का हरण करने के भाव से की 
जाने वाली क्रिया 

प्राद्नेपिकी क्रिया > द्वेष बुद्धि से की जाने वाली क्रिया 

प्रायश्चित्त * दोषों की आलोचना करके आत्म-शुद्धि करने 
की प्रक्रिया 

प्रासुक # दोषरहित, निर्जीव 


पिहितागामी पथ अन्तराय > किसी के भविष्य में मिलने वाले किसी के लाभ 
में बाधक बनने से बंधने वाला कर्म 

पुण्यानुबंधी पुण्य ल्‍ वह पुण्य जो अनागत काल में आत्मा को 
पुण्य--शुभ-कर्म की ओर प्रवृत्त करता हैं 
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पुदूगल 


पुलाक-निर्ग्रन्थ 


पौषध 


बकुस-निर्ग्रन्थ 
बाण-व्यन्तर 
बाल-तप 
बाल-तपस्वी 
बाल-पण्डित 
बाल-वीर्य 
भण्डोपकरण 
भव-बीज 


भव्य-जीव 
भाव-क्रिया 
भुवनवासी 
भूतिकर्म 
भ्रमविध्वंसन 
मति-अज्ञान 


मति-ज्ञान 


मनःपर्यवज्ञानी 


माया- प्रत्यया क्रिया 


मार्गणा 


माहण 
मिच्छामि दुक्‍्कडं 





जड़ पदार्थ, अणु-परमाणु एवं उनके समूह से 
निर्मित पदार्थ 

धर्म एवं संघ की रक्षा के लिए चक्रवर्ती की 
सेना को नष्ट करने की शक्ति रखने वाले 
साधक 


,उपवास करके एक दिन आत्म-साधना में 


संलग्न रहना, आत्मा को परिपुष्ट करना 
उत्तर गुण में दोष लगाने वाला साधु 

देवों की एक सामान्य जाति, भूत-प्रेत आदि 
अज्ञान तप 

ज्ञान एवं विवेकपूर्वक तप नहीं करने वाला 
श्रावक 

अज्ञानी,. मिथ्यात्वी 

पात्र-रजोहरण आदि सामग्री 

जिस कर्म--कार्य से भव-भ्रमण बढ़ता हो, 
राग-द्वेषयुक्त परिणाम | 

जो मोक्ष प्राप्त करने के योग्य है 

कार्य करते समय मन में चलने वाला चिन्तन 


- देवों की एक जाति 


यन्त्र-मन्त्र के द्वारा जीवनयापन करना 
तेरापंथ के चतुर्थ आचार्य जीतमलजी द्वारा 


- रचित ग्रन्थ 


मिथ्यादृष्टि के द्वारा मन एवं इन्द्रियों के द्वारा 
पदार्थों का किया जाने वाला बोध 

मन एवं इन्द्रियों की सहायता से किया जाने 
वाला ज्ञान ह 
आत्म-ज्ञान के द्वारा सन्नी पंचेन्द्रिय के मन 
के भावों को जानना 

छल-कपटयुक्त भाव से कार्य करने से लगने 
वाली क्रिया | 

एक भव को छोड़कर दूसरे भव में जाने के 
बीच के समय में की जाने वाली गति... 
श्रावक, ब्राह्मण 

मेरा दुष्कृत्य मिथ्या हो 


पारिभाषिक-शब्दावली ५८४ 


मिथ्यादर्शन-प्रत्यया क्रिया 


मिथ्यादृष्टि 


मूलगुण 
मोक्षार्थी 
मोह-कर्म 


योग-निरोध 
योग-प्रतिसंलीनता 
योजन 

रौद्र ध्यान 
लब्धि 

लेश्या 
लौकिक 
लोकीत्तर धर्म 
विज्ञान 

विद्या 
विधिवाद 
विपर्यय 
विभंग-ज्ञान 
विरमण 


विराधक 


वीतराग 
वैक्रिय-शरीर 


संक्लिश्यमान 


संज्ञी 


५८६ सद्धर्म मण्डनम्‌ हा 


अज्ञानपूर्वक कार्य करने से लगने वाली क्रिया 


+ जिसके सोचने-समझने की दृष्टि विपरीत है, 


अज्ञानी 
महाव्रत और अणुव्रत 
मोक्ष की अभिलाषा रखने वाला व्यक्ति 


+ जिसका उदय रहने पर आत्मा न सम्यक्‌ श्रद्धा 


कर सकता है, न सही सोच-विचार सकता है 
और न त्याग-वियग के पथ पर बढ़ सकता है 
मन, वचन और काय योग को रोकना 

मन, वचन और शरीर को बुरे कार्यो से हटाना 
चार कोस, आठ मील 

क्रूरतम विचारों में अपने-आप को एकाग्र करना 
शक्ति 


ल्‍ विचार, भावना 


॥ 


सांसारिक 


-> मोक्ष एवं आत्मशुद्धि के लिए की जाने वाली 


साधना 
विशेष ज्ञान 


ने सम्यग्ञान, आत्म-ज्ञान 


जिस कार्य को करने का आगम में आदेश 
दिया गया है 

वस्तु स्वरूप का विपरीत रूप से आभास होना 
इन्द्रिय और मन की सहायता के बिना सीमित 
क्षेत्र में स्थित रूपी पदार्थों को अस्पष्ट रूप से 
जानने-देखने की शक्ति 

त्याग, व्रत-प्रत्याख्यान 

साधना में लगे दोषों की आलोचना नहीं करने 
वाला 

राग-द्वेप से रहित 


- जिसके द्वारा अपनी इच्छा के अनुरूप आकृति 
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बनाई जा सके 

आर्त्त-रैद्र ध्यान एवं दुभावनाओं में निमज्जित 
रहने वाला 

मनयुकत प्राणी 


सचित्त 
संथारा 
संयति 


संयमासंयम 
संवर 


संसरणानुप्रेक्षा 
सकाम-निर्जरा 


समवसरण 


समूर्च्छिम 
सम्यक्‌ चारित्र 
सम्यग्ज्ञान 
सम्यग्दर्शन 
सराग-संयम 
श्रमण 


श्रमणोपासक 
सर्व-आराधक 
सर्वज्ञ 
सर्व-विराधक 


सहधर्मी 
सांभोगिक साधु 


साधर्मिक 
सामायिक 


साम्परायिकी क्रिया 


सावद्य 
सिद्ध 
सुप्रणिधान 





'सजीव पदार्थ 
जीवनपर्यन्त के लिए अनशन करना 
साधु, सम्यक्तया इन्द्रिय विषयों पर विजय प्राप्त करने 
वाला साधक 
श्रावक, जिसने एक अंश से असंयम का त्याग किया है 
आते हुए कर्म-प्रवाह को रोकने के लिए की जाने वाली 
साधना 
संसार की परिवर्तनशीलता का चिन्तन - 
सम्यग्ज्ञानपूर्वक की- जाने वाली क्रिया से होने वाला 
कर्मों का क्षय 
तीर्थकर भगवान्‌ के प्रवचन के लिए देवों द्वारा निर्मित 
प्रवचन सभा 
गर्भ के बिना जन्म लेने वाले प्राणी । 
ज्ञान एवं विवेकपूर्वक की जाने वाली क्रिया, आचार धर्म 
वस्तु के यथार्थ स्वरूप को जानना 
तत्त्वों-पदार्थों के यथार्थ स्वरूप पर श्रद्धा रखना 
राग-द्वेष युक्त साधना 


- साधु, स्वयं के श्रम से कर्मों का क्षय करके मुक्ति 


प्राप्त करने वाला 


+ आश्रावक--सद्गृहस्थ 


॥ 


साधना में थोड़ा भी दोष नहीं लगाने वाला 

पूर्णज्ञानी 

संयम की पूर्णतः विराधना करने वाला, दोष लगाकर 
भी आलोचना नहीं करने वाला 


ल्‍ आचार एवं विचार में समानता रखने वाले साधक 


जिनके साथ आहार-पानी, वन्दन-व्यवहार आदि 
चालू हैं 
समान धर्म वाले 


- सम भाव को जीवन में उतारने के लिए की जाने वाली 


साधना 


क्रोधादि भावों से किए जाने वाले कार्य से लगने वाली 
क्रिया 


+ पापयुक्‍त, जिस कार्य में जीवों की हिंसा हो 


संपूर्ण कर्मों एवं कर्मजन्य साधनों से मुक्त शुद्ध-आत्मा 


> पात्र आदि का विवेकपूर्वक प्रयोग करना 


पारिभाषिक-शब्दावली प्र७ 


श्रुत-अज्ञान 
श्रुत-ज्ञान 


श्रुत-धर्म 
श्रुत-व्यवहार 
श्रुत-व्यवहारी 
श्रुत-संपन्‍न 
सुलभवोधी 


सुलभ बोधित्व कर्म 


सूझता आहार 
सूत्र-रुचि 


स्थविर 
स्थावर 


सस्‍्नातक-निर्ग्नन्थ 
स्वाध्याय 


शाक्यपुत्र 
शिथिलाचारी 
शुक्ल-ध्यान 
शुक्ल-लेश्या 
शुभ-अनुष्ठान 
शीलसंपन्‍न 
पदटुद्रव्य 


पष्ठम गुणस्थान 


पटुद्रव्यात्तक लोक 


॥ 


॥ 


॥ 


॥ 


| 


॥ 


॥ 


| 


॥ 


॥ 


॥ 


॥ 


विषय-वासना को बढ़ाने वाले मिथ्या शास्त्रों, 
पुस्तकों एवं विचारकों से प्राप्त होने वाला ज्ञान 
आगमों का अध्ययन करने एवं महापुरुषों का उपदेश 
श्रवण करने से होने वाला ज्ञान 

ज्ञान-साधना, ज्ञान और दर्शन का आराधन 

आमम के अनुसार क्रिया करना 

आमम के अनुसार क्रिया करने: वाला 

ज्ञानयुक्त, ज्ञानवान 

जिसे सरलता से बोध प्राप्त हो 

वह कर्म जिसके द्वारा सहज भाव से बोध-ज्ञान की 
प्राप्ति हो 

दोषों से रहित आहार-पानी 

शास्त्रों का स्वाध्याय एवं चिन्तन-मनन करने की 
अभिलाषा 

ज्ञान, वय एवं साधना में वयोवृद्ध, परिपक्व बुद्धि 
वाले साधक 

एक स्थान पर स्थिर रहने वाले एकेन्द्रिय--पृथ्वी, 
पानी, अग्नि, वायु और वनस्पति जीव 

वीतराग साधक 

आत्म-चिन्तन, स्व---अपने स्वरूप का अध्ययन 
करना 

तथागत बुद्ध 

जिसका आचार शिथिल है 

निर्विकल्प चिन्तन, वीतराग पुरुषों का ध्यान 
विचारों की परम विशुद्ध धारा 
निर्दोष साधना, शुभ कार्य 
आचारयुक्त, चारित्रवान 
धर्म, अधर्म, आकाश, 
पुद्गल--जड़ छः पदार्थ 
प्रमत्त साधक की साधना 
धर्म, अधर्म, आकाश, काल, जीव एवं पुदूगनल--इन 
छः पदार्थों से युक्त संसार 
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काल, जीव. और 


आचार्य श्री जवाहरलालजी महाराज की 
जीवन-झांकी 


जन्म-स्थान -- थांदला (मध्य-प्रदेश) 
जन्म-दिन -- कार्तिक शुक्ला चतुर्थी 
पिता का नाम -- जीवराजजी कवाड़ 
माता का नामा -- नाथीबाई 
दीक्षा-तिथि -- मार्गशीर्ष शुक्ला द्वितीया 
गुरु का नाम -- श्री मगनलालजी म. 
प्रथथ. चातुमस -- धार (मध्यप्रदेश) 
२ चातुर्मास -- सामपुरा (मध्यप्रदेश) 
३ चातुर्मास -- जावरा (मध्यप्रदेश) 
|| चातुमस -- थांदला (मध्यप्रदेश) 
प्‌ चातुर्मास -- शिवगढ़ (मध्यप्रदेश) 
६ चातुर्मास -- सैलाना (मध्यप्रदेश) 
७-द चातुर्मास -- खाचरौद (मध्यप्रदेश) 
€ चातुर्मास -- महीदपुर (मध्यप्रदेश) 
१० चातुर्मास -- उदयपुर (राजस्थान) 
१९ चातुर्मास. -- जोधपुर (राजस्थान) 
प्रत्युत्तर दीपिका का प्रकाशन १६५६ 
१२ चातुर्मास - ब्यावर (राजस्थान) 
१३ चातुमसि -- बीकानेर (राजस्थान) 
१४  चातुमस -- उदयपुर (राजस्थान) 
१४५ चातुर्मास -- गंगापुर (राजस्थान) 
१६. चातुर्मास -- रतलाम (मध्यप्रदेश) 
१७ चातुर्मास. -- थांदला (मध्यप्रदेश) 
१८ चातुमसि -- ज़ावरा (मध्यप्रदेश) 
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१६ चातुर्मास -- इन्दौर (मध्यप्रदेश) १६६७ 
२० चातुर्मास -- अहमदनगर (महाराष्ट्र) १६६८ 
संस्कृत शिक्षा की आवश्यकता समझकर पूज्य गुरुदेव ने 
अपने दो शिष्यों--प. घासीलालजी म. एवं आचार्य गणेशीलालजी 
म. को वैतनिक पण्डितों से पढ़ाना शुरू किया। 


२१ चातु्मस -- जुन्नर (महाराष्ट्र) १६६६ 
२२ चातुर्मास -- घोड़नदी (महाराष्ट्र) १६७० 
२३ चातुमस -- जामगांव (महाराष्ट्र) १६७१ 
२४ चातुर्मास -- अहमदनगर (महाराष्ट्र) १६७२ 
लोकमान्य तिलक से मिलन 
२५ चातुर्मास -- घोडनदी (महाराष्ट्र) १६७३ 
२६ चातुर्मास -- मीरी (महाराष्ट्र) १६७४ 
२७ चातुर्मास -- हिवड़ा (महाराष्ट्र) १६७४ 


हिवड़े से राजस्थान की ओर विहार करते समय रतलाम में पू. श्री 
श्रीलालजी म. ने आपको युवाचार्य पद दिया। 


२८. चातुर्मास -- उदयपुर (राजस्थान) १६७६ 


आषाढ़ शुक्ला ३, सं. १६७७ को आचार्यश्री श्रीलालजी म. का 
स्वर्गास हुआ और आपको भीनासर में आचार्य पद की चद्दर ओढ़ाई गई। 


२६  चातुमस -- वीकानेर (राजस्थान) १६७७ 
३० चातुर्मास -- रतलाम (मध्यप्रदेश) १६७८ 
३१ चातुर्मास -- सतारा (महाराष्ट्र) १६७६ 
३२ चातुमसि -- घाटकोपर . (मुम्बई-महाराष्ट्र) १६८० 
३३-३४ चातुमसि -- जलगांव (महाराष्ट्र) १६८१-८२ 
३५ चातुमसि -- व्यावर (राजस्थान) १६८३ 
३६ चातुमसि -- भीनासर (राजस्थान) १६६८४ 
पं. मदनमोहन मालवीय ने आपका प्रवचन सुना। 
३७  चातुर्मास -- सरदारशहर (राजस्थान) १६८४५ 
३८ चातुमसि -- चूरू (राजस्थान) १६८६ 
३६ चातुर्मास -- बीकानेर (राजस्थान) १६६७ 
४० चातुमस -- दिल्ली (राजस्थान) १ृ६च८प८ 
४१ चातुमस॑ -- जोधपुर (राजस्थान) १६८६ 
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४२ चातुर्मास -- उदयपुर (राजस्थान) १६६० 


४३ चातुमस -- कपासन (राजस्थान) १६६१ 
४४. चातुर्मास -- रतलाम (मध्यप्रदेश) १६६२ 

५ नवम्बर, १६३५४ को रतलाम नरेश ने दर्शन किए एवं प्रवचन सुना। 
४४ चातुर्मास -- राजकोट (सौराष्ट्र) १६६३ 


१३ अक्टूबर,१६३६ को सरदार बल्‍लभभाई पटेल आपसे मिले। 
२६ अक्टूबर, १६३६ को महात्मा गांधी से मिलन हुआ। 


५ अप्रैल, १६३७ को पट्टाभिसीतारमैया ने आपका प्रवचन सुना एवं 
वार्तालाप किया। 


४६. चातुमस -- जामनगर (सौराष्ट्र) १६६४ 
४७  चातुर्मास -- मौरबी (सौराष्ट्र) १६६५ 
४८५ चातुर्मास -- अहमदाबाद (सौराष्ट्र) १६६६ 
४६ चातुर्मास -- बगड़ी (राजस्थान) १६६७ 
४०-५१ चातुर्मास -- भीनासर (राजस्थान) १६६८-६६ 


आषाढ़ शुक्ला अष्टमी, वि. सं. २००० को भीनासर में स्वर्गवास हुआ। 


